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भूमिका 


नवमानववाद के विषय में हिन्दी मे किसी प्रामाणिक पुस्तक की वर्षो से प्रतीक्षा थी। 
श्री त्तारकुष्डे की जिस पुस्तक का अनुवाद यहां! प्रस्तुत है, यो तो वह भी अग्रेजी में ही 
लिखी गयी थी और इस प्रकार नवमानववाद क्े प्रवैत्तक श्री मानवेन्रताय राय की 
पुस्तकों की एक पूरक पुस्तक ही थी, लेकिन यह अनुवाद उसे हिन्दी में एक छग भग 
मौलिक रचना के रूप में प्रस्तुत करता है। यह पुस्तक मानवेन्द्रनाथ राय के अपने 
ग्रन्थ का स्थान तो नही ले सकती, छेकित नवमातववाद के परिचय प्रन्य के रूप में 
उस से भी अधिक उपयोगी इसलिए हो गी कि इस में स्वर्य राय की राजनी तिक जीवनी 
तथा उन के राजनीति-प्तम्बन्धी विचारो के विकास का भी एक ऐतिहासिक परिचय 
मिलेगा। राय एक युवा राष्ट्रीयतावादी ऋन्‍्तिकारी के रूप में भारत से गये और 
विदेशो में कम्युनिस्ट दलों के संस्थापक और अग्रणी नेता वने; फिर कम्युनिष्ट चिन्तन 
धारा की त्रुटियों की आलोचना के कारण एक अन्तर्राष्ट्रीय विवाद के केन्द्र-विन्दु 
बने रहे। राजवीतिक कार्य और उस के साथ-साथ इस संद्धान्तिक विवाद मे से ही 
अ्रमशः एक नयी वैज्ञानिक विचारधारा ने जन्म लिया जो जितनी तके-सम्मत थी 
उतनी ही अनुभव-पुष्ट भी। यही विचारधारा कामरेड राय का नवमातववाद था 
जिस का सन्दर्भ युक्त परिचय श्री तारकुण्डे ने अपनी पुस्तक मे दिया है सन्दर्भ के 


कारण उन विचारों को समभने मे पाठक को बड़ी सहायता मिलती है, इस से पुस्तक 
की मृल्यवत्ता बढ़ जाती है। 


आज के भारत के लिए नवमानववाद सद से अधिक प्रासगिक और उपयोगी राजनीति 

शेन है। वह मानव की स्वतन्त्रता को एक मौलिक मूल्य के रूप मे प्रतिप्ठापित 
करता हुआ लोकतन्त्र के सिद्धान्त को एक इढ़ आधार देता है और सच्चे लोकतम्त 
समाज की रूप-रेखा भी य्त्तुत करवा है । एक ईइवरपरक नैतिकता के बदले एक 
मानवपरक नैतिकता के आधार प्रस्तुत कर के नवमानववाद राजनीति में नैतिकता 
के स्थान और महत्त्व का स्पष्ट निरूपण भी करता है और समकालीन राजनीतिक 
आचरण की एक बहुत घड़ी बुराई से बचने का रास्ता भी इग्रित करता है। ईईेवर- 
परक मेतिकता को जिन राजनीतिक दलो ने धमम-निरपेक्षता अथवा जनवादिता 


करे नाम्र पर तिरस्क्ृत कर दिया, वे उस के बदले नैतिकता का कोई दूसरा आधार 
प्रस्तुत नही कर सके । अधिक से अधिक अपने-अपने राजनीतिक दर की तात्कालिक 
हित साधना ही न॑ंतिकता की कसौटी वनी । उस ने जिस भयानक अवसरवादिता 
को प्रश्रय दिया उस के परिणाम हमारे सामने है और वर्षों से रहे हैं। न॑तिक 
दिवालियापन ओर अराजकता का विप राजनीतिक आचरण से बढ़ता हुआ सारे 
सामाजिक जीवन में फँछ गया ओर युवा पीढ़ी के मानस को भी विक्रृत कर गया । 
इस स्थिति में मवमानववाद ही वह विकल्प प्रस्तुत करता है जिस पर एक नयी 
नंतिकता खडी हो सकती है। क्योकि ऐसी नैतिकता मानवपरक होगी और इसलिए 
धर्म-विद्वास से बंधी नहीं होगी, अतएव वह स्वाघीत लोकतन्त्र समाज में भी 
आचरण की खरी कसौटियाँ बनाये रख सकेगी । 


विचारो की स्वायत्त सत्ता पर आग्रह नवमानववाद की एक विशेषता है। श्री ता रकुण्डे 
ने इस पर बल देते हुए विचारो की क्रान्तिकारी भूमिका का विशवद्‌ निरूपण किया है। 
जहाँ विचार पर प्रतिवन्ध है वहाँ मानववादी क्रान्ति नही हो सकती । मानववादी 
क्रान्ति का सन्देशवाहक ओर कर्मी वही हो सकता है जो विचार की स्वतन्त्र सत्ता 
में विश्वास रखता है । 


कामरेड एम.एन राय के अपने देचादिक विकास में उन संद्धान्तिक बिन्दुओ का 
विशेष महत्त्व था जो 'नवमानवबाद के 22 आधार-सूत्र/ नाम से सूअ्वद्ध किये गये 
थे। अनम्तर इन्ही को व्यास्यायित करते हुए नवमानववाद के परिचय ग्रन्थ त॑यार 
हुए | प्रस्तुत पुस्तक में वे 22 सूत्र अथवा मानवीय सिद्धान्त भी दे दिए गए हैं 


और इस प्रकार एक बुनियादी ऐतिहासिक दस्तावेज भी प्रस्तुत पुस्तक में सम्मिलित 
कर लिया गया है। 


नागरिक स्वतन्त्रता और राजनीतिक आचरण में स्वच्छता के लिए श्री तारकुण्डे 
वर्षों से जो परिश्रम करते रहे हैं जिस निर्भीकता से वह असहिष्णु आलोचको का 
अत्याचार सहते हुए राजनीति मे लोकतान्त्रिक मूल्यों वी स्थापना के लिए सधपे 
करते रहे हैं, उस से हर जागरूक नागरिक परिचित होगा। आशा है कि यह 
पुस्तक भी उतनी ही रूयांति पायेगी और इस में प्रस्तुत विचार भी उसी प्रकार चचित 


होगे। उस से आगे तो वे विचार और पिद्धान्त अपनी आत्यन्तिक सत्ता के व पर 
ही अपना स्थान बनाये रह सकते हैं और वनायेंगे । 


-+सच्चिदानन्द वात्स्यायन 


एप्तातवदाह 


अनुक़म 


प्रावकथन 7 


पहला खण्ड : भूमिका 

नंवमानववाद के सरोकार १! 
नवमानववाद की प्रासगिकता 24 
तबमानबवाद की प्रासंगिकता-2. £7 
सामधिक विचारधाराओं की असफलता. 29 
नवमानववाद का प्रवर्कक.. 44 
नवमानवबाद का प्रवर्तक-2._ 48 
नवमानववाद का प्रवर्तक-3.. 54 


दुसरा खण्ड : मौलिक दृष्टिकोरश 
एकत्त्ववादी प्रकृतिवाद : विज्ञान का दर्शन 65 
मानव : प्रकृति का हिस्सा. 72 

व्यक्ति और समाज : मानव मर्यादा. 80 


तीसरा खण्ड : व्यक्तिगत दर्शन 

स्वतन्त्रता : मौलिक मूल्य मर्यादा. 89 

मानव तक॑ की उत्पत्ति और उसका मूल्य. 99 
घर्म निरपेक्ष नैतिकता 06 

जीवन की ग्रुयवत्ता 422 


चौथा खण्ड : सामाजिक दर्शन 

आदशें समाज 229 

राजनीतिक संगठव और संगठित लोकतन्त्र 43 

सहकारो अयेव्यवस्था और विकेन्द्रित योजवा 60 

सामाजिक समस्याओ के सम्बन्ध मे मानववादी इष्टिकोण 276 


विचारों की ऋरन्‍्तिकारी भूमिका 84 
मानववादी क्रान्ति का माग॑ 97 


परिशिष्द 
मौलिक मानववाद के बाईस मान्य सिद्धान्त 25 
लेखक परिचय 223 


प्रावकथन 


नवमानवबाद के दर्शन की आधारभूत सरवता 946 मे एम. एन. राय द्वारा निर्मित 
की गयी थी । इस कर 22 सिद्धान्त-सूत्रों के रूप में अ्रकाशन किया गया । 


नवभानववाद के बँकुरण के समय से ही मैंने इसे अपने अभीष्ट जीवन दर्शन के रूप 
में पहचाना । इस के मूल सिद्धान्त प्रतिपादित किये जाने के समय से वर्तेमान काला 
वधि मे मेरी यह अनुभूति गहरी आस्था में परिणित हो गयी है । नवमानवबादी 
दर्शन मेरे चिस्तन का अनिवाये अभिन्न अगर है और दीघंकाल तक मैंने स्वयं इस दर्शन 
की जिया है, अतः मुझे आशा है कि इस के कुछ नये आयाम विकर््तित हुए है तथा 
यह समृद्धवर बना है अत: जहाँ मे एम. एन. राय के प्रति अत्यन्त ऋणी हूँ एवं उन के 
प्रति आभार प्रकट करता हूँ, वहाँ आगामी पृष्ठों में मैंने नवमानववाद का स्वयं अपनी 
भाषा में अपने दिजी दर्शन के रूप में विवेचत किया है। 


सवमायववाद कोई बौद्धिक बिलास नही है । इस का अभिप्नेत कर्मंगुत दर्शन बनना 
है, ऐसा दर्शन जो नित्य-प्रति कामो में व्यवहायं हो । यह माक्संवाद के आये का 
दर्शन है। माकसंवाद से इस के सम्बन्ध के बारे में राय ने कहा है : “यदि मास वाद 
की भूलों का परिहार कर दिया जाय एवं विकप्तित वैज्ञातिक ज्ञान के प्रकाश मे 
व्याश्या की जाये तो माक्तदाद के रचनात्मक तत्व एक अधिक सर्वेतोमुख्ी दर्शन से 
शुसंगत दिछायी देते हैँ जिसे उमग्र माववबाद अयवा नवमानववाद का नाम दिया जा 
सकता है : दर्शत जो यन्त्रानुगतिक सूष्टि-विज्ञान, भौतिकवादी तत्व मीमांसा, धर्म 
निरपैक्ष, चुद्धिवाद एवं बुद्धिवादी नीतिमत्ता का सामंजस्य कर मनुष्य की स्वातस्थ्य- 
कींक्षा एव सत्य-संघान की प्रदृत्ति को सस्तुष्ट कर सके तथा आदर्शों को प्राप्त करने 


के प्रयत्न में उस के भावी कदमों का मार्यद्शंक बन सके ।” (रीजन रोमान्टिसिज्म, 
जिल्द 2 पृष्ठ 220) 


पह्‌ कम को सम्बोधित है जो इस प्रकार के विचारों एवं आदश्ों की प्रतिभा 
की छोज में हैं जो उन्हें वैयक्तिक सन्तुष्टि एवं सामाजिक उपयोगिता प्रदान कर सके । 


विशेष रूप से यह उन्हे सम्बोधित है जो सत्ता की राजनीति के जगछ में न पड़ कर 
समाज के दलित वर्गों के उत्थान के काये मे समपित रहना चाहते हैं । 


यदि इस प्रकार का पाठक पुस्तक को पढ़ने के उपरान्त किसी प्रश्न पर सहमत नहीं 
हो पाता अथवा स्पष्टीकरण को आवश्यकता अनुभव करता है तो उस से पत्र- 
व्यवहार करने मे मुझे प्रसन्‍तता होगी । 


मेरे प्रिय दिवगत श्री हरिक्ृषण्ण पुरोहित ने सतत परिश्रम करके अपने स्वास्थ्य का 
ध्यान न रखते हुए जिस तल्‍लीनता से इस पुस्तक के प्रथम तीन अध्यायो का सरल 
अनुवाद किया उस के लिए मै बहुत आभारी हैं मुझे दुःख है कि श्री पुरोहित सम्पूर्ण 
पुस्तक का अनुवाद करने के पहले ही चल बसे । 


प्रिय श्री चद्रोदय दीक्षित ने पुस्तक के शेप भाग को अविलम्ब अनुदीत करके रेडिकछ 
मानववाद के लिए अपनी आस्था व॑ तन्मयता का अभूतपूर्व उदाहरण प्रस्तुत किया 
है। भाशा है कि श्री दीक्षित भविष्य मे भी इसी तरह अपना योगदान देते रहेंगे । 


मैं श्री हरिकृष्ण पुरोहित व श्री दीक्षित द्वारा दिए गए सहयोग के लिए उन का बहुत 
आभारी हूँ। 


-- वी. म. तारकुण्डे 
नयी दिल्ली 985 


पहला खण्ड : क्रूमिका 


नवमानववाद के सरोकाशए 


मानववाद मानव-स्वातन्त््य का दर्शन है। उसकी बुनियादी भास्था है कि मनुष्य 
सभी विपयो का प्रतिमान है, मनुष्य अपना साध्य स्वय है तथा किसी अन्य महृत्तर 
ध्येय की प्राप्ति का साधन नहीं है। 


मानववाद इस वात पर बल देता है कि मनुष्य अपने भाग्य का निर्माता है। वह 
किसी अति-प्राकृतिक शक्ति से सचालित नहीं है। वह स्वय भपने भाग्य का 
निर्माण करता है और किसी देवी इच्छा-शक्ति से नियन्त्रित नही होता । मानव- 
वाद का आग्रह हैं कि मनुष्य अपना लक्ष्य स्वयं है अत* उसकी सत्ता किसी काल्पतिक 
सामूहिक अहता यथा राष्ट्र, जाति या वर्ग मे विलोन नही हो जाती तथा इस प्रकार 
के समदायो के नाम पर मातदी हितो का उत्सर्ग करने की माँग करना अवाछतीय 


है 


तथापि व्यक्ति केवल समाज में रह कर स्वतन्त्रता का उपभोग करता है, एतद्‌ उस 
स्वतन्त्र व्यक्ति का स्वतः प्रेरित नतिक व्यक्ति होना भी आवश्यक है । स्वेच्छा- 
पुदंक नेतिक आचरण रखने भे अक्षम व्यक्ति स्वतन्त्र भी नहीं हो सकता | ऐसी 
स्थिति में उस उच्छू खल व्यक्ति का मास्य मानदण्डो के अनुरूप व्यवहार बनाने के 
लिए समाज दमनकारी उपायो को अपनाने के लिए बाध्य होगा । मानववाद यह 
चीरहता है कि मनुप्य की अन्त: प्रेरणाओ एवं साथ ही उसके विवेक का विकास 
लाखो वर्षों के जेबिफ विकास की कालावधि में प्रकट हुआ है तथा इन प्रदृत्तियों के 
सश्लिप्ट फलस्वरूप उसका स्वतः प्रेरित कर्ता के रूप में विकास सम्भव हो सका है। 


किसी भी अति-प्राकृतिक शक्ति का अस्तित्व अस्वीकार कर मानववाद कैवछ विज्ञान 
में आस्था के आधार पर मनुष्य के सभी मानसिक गुणों का, जिनमें सकल्प, विवेक 
एवं सवेग सम्मिलित है, जंविक विकास से सम्बन्ध दर्शाता है। मानववाद बह 
प्रतिपादित करता है कि मानव का स्वातन्ध्य के लिए सवर्ष, जीव दारा अस्तित्व 
के लिए सघर्य का मानदी स्ठर पर सातत्य है तथा सानव-प्रगति की मूल दा, 
उसकी स्वातस्थ्य वी खोज तथा सत्य का सनन्‍्धान करवे की पडुलियो से उल्मेरित « 


है । ह 


मानववाद का सामाजिक उद्देश्य स्वतन्त्र एव नेतिक स्त्री-पुढपो के समाज की रचना 
में सहायक होना है। इस लक्ष्य के अनुरूप मानववादी एक सम्पुर्णत: छोकतस्त्रीय 
समाज की स्थापना एव उसके अनुरक्षण के प्रति सचेष्ट रहता है। मातववाद 
को अहसास है कि छोकतन्त्र को समाज के केवल राजनीतिक संगठन तक सौमित 
नहीं रखा जा सकता तथा स्वातन्त््य, समानता एवं बन्धुत्व के लोकतम्त्रीय मूल्यों 
का सामाजिक जीवन के सभी आयामो में प्रसरण होना आवश्यक है। वस्तुओ के 
उत्पादन व वितरण तथा वित्तीय सेवाओ, शैक्षणिक सस्थानों, विविध जनसमुदायो 
के सम्बन्ध आधारो, स्त्री-पुरुष एवं भिन्‍न आयु वर्ग के दलों के अन्तस्सम्वन्धों आदि 
में इस मूल्यों का पूर्ण प्रतिबिम्बन वास्तविक लोकतन्व की कसौटी है । 


इस प्रकार के सर्वेव्यायक बहुआयामी छोकतम्त्र की स्थापना तभी सम्भव है जब 
इसकी पृष्ठभूमि में समाज में सावंमूछक परिवर्तन लाने, एक समग्र सास्कृतिक एव 
सस्थागत क्रान्ति उपस्थित करने के प्रति गहरा रुक्षान हो। अपने चारो ओर 
निर्घनता, भज्ञान एवं अत्यधिक असमानताओ से घिरे रहने पर भी यदि मानव- 
वादियों की नेतिक चेतना उनमे इस बात को व्याकुलता नही भर देतो कि वे इंस 
ऋष्तिकारी प्रयत्न मे साभीदार हो, तो वे अपने दश्शन के प्रति ईमानदार भी नहीं 
हो सकते । इन परिस्थितियों में मानववाद को नवमानववाद, एक सावंमूलक 
क्रान्तिकारी मानववाद बनाना होमा । 


तवमानवबाद में राज्य की जिस रूप में परिकल्पना की गयी है वह साझेदारी का 
लोकतन्त्र होगा जिसमे सत्ता जनता में निहित होगी, केवल कुछ व्यक्तियों के हाथों 
में केन्द्रित नही रहेगी । वहू एक परिवार - सरश सहयोगी परिमण्डल होगा जिसमे 
प्रत्येक व्यक्ति को उपयोगी काम दिलाया जायेगा तथा आथिक असमासताओं को 
बठो रता से परिसीमित किया जावेगा । 


नवमानवबादी इस धारणा के साथ नये परियतेन के जाकाक्षी होगे हि किसी भी 
सामाजिक क्रान्ति के प्रतिफलित होने से पहले सास्कृतिक परिवर्तन होना जरूरी 
है। नवमानववादियो का मुख्य कार्य होगा कि वे जनता को लोकतस्त्रीय मूल्यों 
स्वातन्थ्य, समानता, विवेक, सहयोग, आत्मानुश|सन के प्रति जागरूक बनायें तथा 
इन मूल्यों पर आधारित उचित सस्थानों का प्रतिष्ठापन करें । 


नवमानववादी उपनी घारणा के वास्तविक लोकतन्त्र को स्थापना के लिए प्रयत्न- 
शील रहते हुए राजनीतिक दल के रूप में संगठित नही होगे तथा सत्ता की राज- 
नीति में भाग नही लेगे । वे जनता के पय-प्रदर्शक, मित्र एवं दाशनिक के रूप में 
कार्ये करेंगे। उनका राजनोतिक व्यवहार सदेव विवेक पर आधारित अत- 


जूक 


वैतिकतापूर्ण होगा । वे भावी शासक बनने की नीयत से काम नहीं करेगे बरन्‌ 
उनका प्रयत्न होगा कि स्वयं जनता अधिकाधिक राजनीतिक अधिकार एवं आधिक 
सम्पस्नता प्राप्त करें। इसके लिए वे भानववादी मूल्यों की संचेतना जगायेंगे 
और समुचित राजनीतिक सस्थातों के माध्यम से निष्ठापु्वंक रहेगे। 


नवमानववाद कदापि यह विश्वास नहीं करता कि अधितायकवाद के जरिए 
स्वतन्त्रता के ससार की रचना सम्भव है| नवमानववाद वर्तमान सीमित लोफतन्त्र 
की सुरक्षा चाहता है जिससे कि सर्वव्यापक राजनीतिक, आधिक एवं सामाजिक 
लोकतन्त्र के रूप मे भविष्य में उसका रूपान्तरण हो सके । 


तवमानववथाद विचार-पद्धति की एक बन्द गलो तही है। वह स्वातन्त्रय प्रेम से प्रेरित 
व्यक्तियों का दर्शन है अतः वह मानवी ज्ञान के नये अवदान के आधार पर सर्देव 
कोई भी आवश्यक सशोधन करने को तत्पर रहेगा । 


नवमानबवाद चैंयक्तिक एवं सामाजिक दोनों प्रकार का दर्शन है। मानववाद की 
बुनियादी आस्था भनुष्य को, व्यक्ति को केन्द्र मे रखने की है अतः उसके वेयक्तिक 
एवं सामाजिक पक्षी में असगतति तही है । 


संवमानववादी दर्शन के वंयक्तिक एवं सामाजिक पक्षों तथा उसकी राजनीतिक एवं 
सामाजिक का्म-प्रणाली को आगामी पृष्ठों में सरल अश्यास्त्रीय भाषा से स्पष्ट 
करने का प्रयत्त किया जायेगा । प्रस्तुत विवेचन में हर सम्भव प्रयत्न रहेगा कि 
किसी आप्तवचन को प्रमाण ने माना जाये क्योकि प्रमाण यदि माना जा सकता है 
तो बह अम्ततः स्वयं पाठक का विवेक है। 


नवमानववाद के विभिन्‍न पहलुओ पर प्रकाश डालने से पूर्व यह चर्चा आवश्यक है कि 
समसामयिक परिस्थिति में भारत एवं विदेशों के सन्दर्भ मे मानववाद की क्‍या 
प्रासगिकता है। वर्तमान सकट से उबरने में प्रचक्तित विचारधाराएँ क्‍यों 
असफछ रही है तथा इस असफलता ने आधुनिक भारत के सबसे प्रसिद्ध श्तिकारी 


दाझनिक एम.एन. राय को नवमानववाद की आधारश्ििल्ा रखने के लिए किस 
प्रकार प्रेरित किया । 


दो 


नवमानववाद की प्रास्ंशिकता 


समसामयिक स्थिति में नवमानववाद की प्रासग्रिकता आँकने के लिए यह देखना 
होगा कि विश्व के विभिन्‍न भागों में मानव-स्वातन्त््य के मूछ आदर्श को किस 
सीमा तक चरशितार्थ किया गया है। सम्प्रति एक सम्य एवं नैतिक समाज मे स्त्री 
एवं पुरुष स्वतन्त्र व्यक्तियों के रूप मे कहाँ तक गरिमा के साथ माववी अस्तित्व 
बनाये रखने में सक्षम है? कहाँ तक एक व्यापक राजनीतिक, आर्थिक एव 
सामाजिक छोकतन्त्र को सचमुच साकार रूप प्रदान किया गया है ? 


सरसरी तौर पर एक दृष्टि डालने से स्पष्ट हो जायेगा कि विश्व के किसी भी 
भाग में इन आद्शो की सम्तोपजनक रूप मे पूर्ति होना अभी बहुत दूर है, यद्यपि 
मानबवादी दृष्टि से कुछ देशो मे जीवन-परिस्थितियाँ अन्य देशों की अपेक्षा कही 
अधिक बदतर हैं। तीसरे विश्व के अधिकाश्य देश स्थानीय परिस्थितियों से 
उत्पन्न निरकुश् अधिनायकवादी शासन के नीचे दवे है। भारत जंसे कुछ ही देश 
इसके अपवाद है जहाँ एक कमज़ोर एवं अस्थायी छोकतन्त्र जीवित है। यहाँ का 
दृश्य-चित्र भी भयकर गरीबी, बढती बेरोजगारी तथा हृदय-विदारक आर्थिक एवं 
सामाजिक असमानताओ से उत्कीर्ण है। जिन देझ्लो में साम्यवादी ताताश्याही 
शासन है वहाँ आधथिक असमानता एवं असुरक्षा अपेक्षाकृत कम है, किन्‍्तु यह 
उपलब्धि अत्यधिक राजनीतिक असमानता एव व्यक्ति-स्वातन्त्य की निम॑म कटौती 
की कीमत पर हो सकी है। पश्चिमी लछोकतान्त्रिक देशों मे राजनीतिक लोकतन्त्र 
की परियादी अपेक्षाकृत सुदृढ़ रूप मे स्थापित है, किन्तु वहाँ भी अत्यधिक आर्थिक 

असमानता, बढती बेरोजगारी और अनेक जगहो पर भयकर गरीबी विद्यमान है । 

इसके अतिरिक्त भधुनातन औद्योगिक समाज के मूल्यो के प्रति लोगो का अधिका- 

घिक मोहमभग होने छगा है और बे प्राच्य निगूहता तक की शारण लेने लगे है । 

प्रचछित नंतिक मूल्यों में इतनी अधिक गिरावट आ गयी है कि वे एक स्वतस्त्र 

समाज की आवश्यकताओ को पूरा करने मे बहुत ओछे पड़ते है । 


इस परिस्थिति का मूछ कारण अपर्याप्त सास्कृतिक विकास है। किन्तु. कतिपय 
आधुनिक प्रदृत्तियो के बढ़ते जाने यथा, आधुनिक राज्य की शक्ति एवं कार्य- 
ऋलापो का विस्तार, पू जीवादी उत्पादन प्रणाली के फलस्वरूप आधिक असुरक्षा, 


बे 


हाल ही के वर्षों में ब्रविधि का असाधारण रूप से त्वरित विकास तथा दा क् 
बतिक विकास में पितर जनो एवं गुरू जनो के योगदान कर पाने की अधिकाधिक 
अयोग्यता से सास्कृतिक होनता के परिणाम और भी गम्भीर वन गये हैं 
तीकरे विश्व के देशो में वहाँ के प्रचलित सास्क्ृतिक स्वर एवं आधुनिक लक 
की आवश्यकताओं के वीच गहरी खाई अधिक स्पस्‍्ट दिखायी देती हे। इन दशा 
पे केवल भारत विश/ल क्षेत्र एवं अधिक जनसख्या वाज्ा देश है जहाँ राजनीतिक 
झोकतस्त्र का अस्तित्व बना हुआ है किन्तु, वह भी अधिकतर रामभरोसे है। 
आरतीय अनुभव से यह प्रकट हो जाता है कि लोकतन्त्र की सफलता के लिए किन 
सास्कृतिक मूल्यों का पल्‍्छवन आवश्यक है और यदि छोगों का उस मूल्यों के प्रति 
अपेक्षित लगाव नही है तो लोकतन्त्र निर्दंल एवं अस्थिर वना रहेगा । 
लोकतन्त्र एवं मानवबादो मूल्य 
भारत में अधितायकवाद कमी भी स्थापित हो सकता है, ऐसा श्रवीत होने का 
कारण यह है कि देश के अधिकाश लोग एक मसीहा को पाने के छिए लछालायित 
रहते हैँ जो उन्हें गरौबी के दरदलछ से निकाल कर मानवोचित सुल-सुविधाएँ प्रदान 
कर दे राजनीति में उनकी दृष्टि वेसी ही रहती है जंदी वे धार्मिक सन्दर्मो 
में अपनाते हैं। यह अन्यथा नही है कि भारत में धर्म के नाम पर अनेक पराखण्डी 
हैं जिनके अधिक संख्या में अनुयायी हैं। छोग वर्तमान एवं भावों वियदाओं से 
सुरक्षा के छिए उनके पास एकत्र होते हैं। यह और भी सकेतपूर्ण है कि इघर 
इनमें से कुछ बावाओ और थौगियों के पश्चिमी देशो में भो, विश्वेप रूपस्े 
अमेरिका में बड़ी तादाद में अनुयायी वनने लगे हैं। लोगों का आवाओं और योगियों 
में विश्वास सास्क्ृतिक दृष्टि से राजनीति में मसीहा में पाये जाने वाछ्े विश्वास से 
भिन्न नही है। राजनीतिक उद्धारको मर विश्वास उदार तानाशाह की स्थापना का 
कारण बनता है तथा तानाशाही के एक बार स्थापित हो जाने के दाद उसका 
उदार बना रहना आवश्यक नहीं। 
अप रो योगियो मे विश्वास के छद॒झ, राजनीठिक उद्ारकर्ताओं मे 
थी कंगन दे 303: नहीं होता । | बढ भीतर कहीं गहरी आस्था में 
जद व्यक्ति स्वयं मे विसान अजय हो में विश्वास हे कमी का प्रतिव्त है। 
मनोवेज्ञानिक अवलम्बन के रूप मे अप, के हर पक अह रे 228 
काल्पनिक गुणो से उसे अमिमण्डित 293: ह अिय यम 
के अनुरुप दिद्ध नही देता नी बज पक दे ड्सदो बलासान्रं 
समदित कर देता है; बाह्य आश्रय की 6.27 /400 48270 4 
की म्योनि बपाना लोकक 5 को श्र की दस बेचेव तलास् के बदले आत्म-विश्वास 
न प्रमुख माइकूतिक माँच है । 


45 


आत््म-विश्वास स्वातन्त्य कासारहै। इसमें मन का स्वतन्त्र होना निहित है- 
एक ऐसे व्यक्ति का मन जो अपने लिए स्वय सोचना चाहता हैं और उसे पूर्ण 
विश्वास है कि वह अपने आप सोच सकता है। स्वातन्त््य एवं वौद्धिकता यह दोनो 
मानववादी मूल्य व्यक्ति के अपने आप में विश्वास में सन्निहित हैं । इस प्रकार 
स्वतन्त्रचेता मन परम्परा के बोक एवं प्रचलित 'भुरूडम” से मुक्त रहता है। 
मानसिक स्वतन्त्रता राजनीतिक, आधिक तथा सामाजिक स्वतन्त्रता की प्रागू 
आवश्यकता है । 


आत्म-विश्वास के अतिरिक्त लोकतन्त्र की अन्य सास्क्ृतिक आवश्यकता आत्मा- 
नुशासन है। केवछ आत्मसयम-स्वय द्वारा निर्दिष्ट आत्मानुशासन-ही स्वातन्त्य 
की उच्छू खछता में अध: पतित होने से रोक सकता है। सामाजिक दायित्व का 
अहसास करने एवं स्वीकारने से आत्मसयम का उद्भव होता है। वह नंतिक 
व्यवहार का एक आयाम है । हम आगे पुन. यह चर्चा करेंगे कि समाज के नेतिक 
विकास मे बुद्धि का निर्णायक योगदान रहता है। भमाज भे बुद्धिवाद के विकास 
के साथ नैतिक मूल्यों का स्तर ऊँचा उठता है। जब समाज मे अधिकाधिक लोग 
मातसिक स्वतन्त्रता का उपभोग करते है तथा विवेक द्वारा परिचालित होते है तो 
निश्चय ही समाज में उच्छू खलता व्याप्त नही होगी। 


भारत में अपेक्षित आत्मसयम का अभाव है यह इस बात से स्पष्ट हो जाता है कि 
यहाँ शिक्षण-सस्थाओ मे विद्याधियों द्वारा हडताल कर देना एवं उत्पादन कार्यों में 
श्रमिकों या मिलू-मालिकों द्वारा हडताल या तालाबन्दी से रुकावट ला देना आम 
बात है। इस प्रकार के उदाहरण मानवद्व पियो के इस कथन की साख बढ़ाते 
प्रतीत होते है कि भारत को एक शक्तिशाली अधिनायकवादी शासन की 
आवश्यकता है जिससे स्वतन्त्रता का इस सीमा तक दुरूपयोग न हो कि समाज 
की व्यवस्था 5प्प होकर रह जाए। 


प्रचलित नेतिक स्तर एवं लोकतन्त्र की सफछता के छिए आधारभूत आवश्यकताओं 
के बीच खाई के सम्बन्ध में उपयुक्त कथन का आशय यह दर्शाना नही है कि 
कोई इस देश में ही यह खाई विशेप रूप से गहरी हो । इसके विपरीत सम्भव है 
कि तोसरे विश्व के अधिकाश्न देशों में पायी जाने वाली सास्कृतिक खाई की 
अपेक्षा भारत में बढ कम ही हो। यह उल्लेखनीय है कि भारत जंसे विस्तृत क्षेत्र 
और पनी आबादी वाले देश में जहाँ अनेक धर्मों, भाषाओं और क्षेत्रीय भिस्तताओ 
के भेद है बहाँ राजनेत्रिक लोकतन्त्र का स्वरूप सुरक्षित रह सका है, चाहे वह 
बिनना ही ऊपरी दिखावा हो । प्रस्तुत चर्चा मे प्रासगिक यह है कि भारत मे 
कि 


सांस्कृतिक विभेद मिटाने के लिए जिन मूल्यों के प्रसार की आवश्यकता है वे 
निश्चित रूप से नवमानवादी मूल्य है-स्वातन्त्य, बुद्धिवाद एवं धर्मं-निरपेक्ष 
भेतिकता के मूल्य 

लोकतन्त्र एवं नव-जागरण आन्दोलन 

ऐतिहासिक दृष्टि से भी मानववाद एवं लोकतन्त्र मे सीधा सम्बन्ध दिखायी देवा 
है। ग्रीस में नगर-राज्यो के समाप्त हो जाने के बाद यूरोप मे एक सहस्त से भी 
अधिक वर्षों तक अपेक्षाकृत भन्धकार युग बता रहा । इस अन्धकार को मानववादी 
आन्दोलन ने दूर किया जो यूरोपोय रिनेसाँ के नाम से जाता गया। इस नव- 
जागरण का आरम्भ बिन्दु मध्य-युग की रूढिवादिता के विरुद्ध विद्रोह था। ईश्वर 
के विरुद्ध मानव का विद्वीह' के रुप में नवजागरण आन्दोलन की उचित ही 
व्याख्या हुई है। यह आन्दोलन इस आस्था से प्रेरित था कि मानव की शक्ति का 
स्रोत निस्सन्देह वह स्वय है तथा अपने भविष्य का निर्माण वह स्वयं करता है न 
कि कोई दंची इच्छा । नवजागरण आन्दोलन एक सुदीर्घ काछावधि मे विकसित 
हुआ था-प्रमुखतया पन्द्रहवी एवं सोलहवी शताब्दियों मे । 


यह आन्दोलन मूलत, मनुष्य की स्वतन्त्रता के लिए किया गया था जिसके प्रमुख 
तीन परिणाम दिखायी पड़ते है । प्रथमत इसने महान फ्रासीसी ऋत्ति से प्रेरित 
होकर राजाओं के दंवी अधिकार को घमाके से नष्ट कर दिया जिसके फलस्वरूप 
यूरोप के अनेक देशो में ोकतान्त्रिक शासन-प्रणाल्ली स्थापित हुई। यूरोपीय रिनेसोँ 


के रुप में घढित मानववादी आन्दोलन मे आधुनिक लोकतन्त्र को सास्कृतिक 
आधारशिला प्रदान की । 


द्वितीय, इस नवजागरण से निर्मित मानसिक स्वाधीनता के वातावरण मे भपूर्व 
वज्ञानिक प्रगति को जन्म दिया । नवजागरण की तौन-चार शताब्दियो के काल 
में वेज्ञानिक प्रगति के कारण पृथ्वी एव ब्रह्माण्ड सम्बन्धी मावव की जानकारी में 
इतनी अधिक इद्धि हुई कि उसकी तुलना में विगत लाखो वर्षों मे अजित ज्ञान 
उसका शताश्य भी नही था । 


तृतीय, वेशानिक प्रगति तथा उसकी तह में आविष्कार-कौशल ने 8 वी एवं 
9 वी घताब्दियों मे औद्योगिक ऋन्ति को जन्म दिया। आज हम उचित ही 
संज्ञा प्रदान की गयी “दूसरी औद्योगिक क्रान्ति” के साक्षी हैं जो वर्तमान युग मे 
अदभुत प्रावधिक विकास का परिणाम है। इसके परिणामस्वष्धप मानवी श्रम की 
उत्पादन क्षमता अनेक गुनी बढ़ गयी है ! 

यह विचित्र है कि सम्प्रति लोकतन्त्र की अनिश्चित स्थिति का प्रमुख कारण यह 


व 


है कि हम अपेक्षित आविक व राजनीतिक सस्थानो को विकसित करने में अपेक्षा- 
कृत अक्षम रहे है जो औद्योगिक क्रान्ति के निरन्तर विकासमान चरणों के साथ 
गति मिलाये रख सकें । 


किन्तु, इस समस्या की जाँच-पडताल से पूर्व यह देखना भावइग्रक है कि भारत 
के सदृश उन देशों में क्‍या कुछ घटित हुआ जो यूरोपीय रिनेसाँ के समान 
सास्कृतिक रूपान्तरण की स्थिति में होकर नही ग्रुजरे । 


भारतीय नवभागरण का रूद्ध विकास 

भारत में ईसा पूर्व सहस्नाब्दी यूनानी विचारकों के समतुल्य बौद्धिक जागृति एव 
दाशंनिक विकास का एक महान युग थी । विभिन्‍न दर्शन-अद्व तवादी, दँ तवादी 
एवं स्पष्टत भौतिकवादी-अपनी विवेकपूर्ण स्वीकृति के लिए परस्पर प्रतिस्पर्द्धारत 
थे। एक साहित्णिक एवं कलात्मक प्रस्फुटत ते सुदोधंकाल तक इसका अनुगमद 
फ़िया । किन्तु आठवी शताब्दी ईस्वी पश्चात देश में जिस मतवाद का सर्वाधिक 
प्रभाव वंढा वह इहलोक से परे का दर्शन वेदान्त दर्शन था । वैदान्त मे भोतिक 
सत्ता को माया, मानव देह को आत्मा का बन्दीगृह और जन्म-मरण के चक्र से 
मुबित की मानवजीवन का सर्वोच्च छक्ष्य बताया। आस्मनिरोध, इन्द्रियनिग्रह, 
ब्रह्मचर्य, निस्पृहतता एवं घ्यान सर्वश्रेष्ठ गुण समझे जाने छगे । इस प्रकार, जब 
महान्‌ चिन्तक इहलोक से परे के प्रइनों के हुल दूढने मे व्यस्त थे तब श्षेष समाज 
सहज ही महत्वाकाक्षी नरेशों एव स्वार्थेन्परायण पुजारियो के प्रभाव में आ गया। 
कर्म सिद्धान्त ते, जो यह प्रतिपादित करता है कि वर्तमाल जीवन के कष्ट हमारे 
पूर्व जन्म में किये गए पापो का फल है, गरीबो को अपने निष्ठुर भाग्य से समभोता 
करने को समझ्ा-बुझा लिया । भ्रचकछित जाति-प्रथा एवं अस्पृश्यता का नृशस 
व्यवहार और भी कठोर बन गये। यूरोप के मध्ययुगीन अन्धकार-य्रुग के 
प्रतिर्व एक सांस्कृतिक एवं बौद्धिक अस्धकार-युग का भारत मे अवरोहण हुआ। 


दुर्भाग्यवश् भारत में मध्ययुगीन अन्धकार को हंटाने वाले किसी स्थानीय नव- 
जागरण का उद्भव नहीं हुआ। कभी निरकुश राजा को हुटा कर किसी 
छोकतन्प्रीय प्लासन की स्थापना नहीं हुई। कोई ऐसा महत्वपूर्ण वेज्ञानिक 
जाविष्कार नही हुआ जो अज्ञान मे डूवे हुए घानन्‍्त जीवन में उधल-पुथल मचा दे । 
देश औद्योगिक ऋष्ति से अदूता बना रहा । इसमे कोई आइचये नही कि उत्तर 
से आए हुए मुस्लिम आप्रमणकारियो ने झीघ्र ही हमारे देश पर अपना अधिकार 
कर किया थौर अन्ततः ब्रिटिश शासन के अधीन हो गये । 


भारतीय राष्ट्रवादियों ने अपनी कल्पता से जिन भिथ्या विश्वासों को गढ़ा उनमे 
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पे एक यह है कि विटिश शासन की ह्य(पना के पूर्व भारत सांस्कृतिक एवं जआायिक 
दृष्टि से उन्तत था तेथा विदेशी क्षीसन के कारण इस देश का पतेन हुआ | 
आरतीय इतिहास पर एक बड़ती नजर डालने से ही यह मान्यता विशाधार सिद्ध 
ही जातो है। यदि भारत वास्तव मे एक उन्नत देश हीता तो छः हजार मील 
दूर से हवाओ के सहारे चलते वाली लकड़ी की सांवो में बेठकर आये हुए थोड़े से 
ध्यापारियों ने इस देश को इतनी आसएनी से न जीत छिया होता । उस समय 
भारत में निरकुशता, अन्याय एवं अराजकता-सी थी तथा देश के अधिकांश लोगों 
ने ब्रिटिश शासन द्वारा स्थापित कानून व व्यवस्था का स्वागत किया ) 


यद्याव वर्तमान शताब्दी के आरम्भ तक भारत में ब्रिटिश शासन के प्रगतिशील 
प्रभाव की सम्भावनाएँ पूर्णतः समाप्त हो गयी तथावि आंग्छ उदारबादी विचारों 
में निहित स्व॒तम्त्रता, बुद्धिशाद एवं मानव गरिमा की चेतना के जीवसत्त सम्पर्क में 
आकर भारत में विलम्ब से ही सही, मवजायरण का विकास होने छगा । उसमे 
धार्मिक अन्धविश्वासो के विरुद्ध एक आन्दोलन का रूप लिया तथा इस प्रकार के 
सामाजिक उद्देश्यों का पक्ष लिया, यथा सती प्रथा समाप्त करना, विधवा-विवाह 
को कानून द्वारा मान्यता दिखाना, नारी शिक्षा को प्रोत्साहन देना, बालविवाह 
रोकना तथा अस्पृश्यता के बुरे चलन का विरोध करता । बगाल भे राजा राम 
मोहन राय और ईश्वर चन्द्र विद्यासागर, महाराष्ट्र में लोकहितबादी जौतिवा फुले 
भर जी. जी. आगरकर एवं देश के विभिन्‍न भागों में वन्य स्वतन्त्रचिता व्यक्ति 
इस आत्दोहन के नेता थे । इस प्रकार के उदारवादी विन्तक भारतीय राष्ट्रीय 
आन्दोलन के भी नैता रहे जिसका विगत शताब्दी के आठवों दशक मे भारतीय 
राष्ट्रीय काग्रेस की स्थापना के रुप में आरम्भ हुआ । 


किन्तु, विसम्व से आरम्भ हुए भारतीय नवजागरण को अवसर श्राप्त नहीं हुभा 
कि सामान्य जनता मे व्याप्त अन्धविश्वास एवं रुढ़िवादिता को नण्ठ करने मे 
प्रभावकारी योगदान दे पाता। वर्तमान शताब्दी के आरम्भ में ही राष्ट्रीय आन्दो- 
जत का नेतृत्व इन उदारवादियों से हट कर वाल्ू गरगाधर तिलक और आगे चर 
कर मोहनदास कर्मेचन्द गान्धी जैसे छोगों के हाथो में भा गया । तिलक और 
गान्‍्थी दोनो ही अदम्य साहस एवं निष्क़क चरित्र के व्यक्ति ये तथा राष्ट्रीय 
आन्दौछ़न को जन-आन्दोक़न का रूप अदान करने का उन्हें श्रेय देना होगा। 
तथापि वे तत्कालीन भारतीय संस्कृति के मूल्यों का श्रत्तिनिधित्व करते बे-वही 
मूल्य जो विगत हजार वर्यों तक भारतीय जीवन की सर्डाघ के मूल में स्थित थे । 
तिलक की अपेक्षा गार्दी के बारे में यह कथन और भी अधिक सत्य है। गान्धी 
आयुनिक विज्ञान, आधुनिक उद्योग एव आधुनिक मशीतों तक के विरोधी थे तथा 
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इन्द्रिय-निग्रह, ब्रह्मचय, निस्पृहता एवं ईश्वर-भक्ति के गुणों को अपनाने का उप- 
देश देते थे। वे किसी अन्य व्यक्ति की अपेक्षा ग्रामोय भारत की समस्याओं को 
अधिक गहराई से समझते थे किन्तु वे लोगो की धर्मान्धता के भी प्रतिनिधि थे। 
उन्होंने धर्म को राजनीति मे मिला दिया और “खिलाफत आन्दोलन” के आधार 
पर हिन्दू-मुस्लिम एकता की स्थापना का प्रयत्न किया । 


परिणामत यद्यपि गान्धी के नेतृत्व में राष्ट्रीय आन्दोलन को जड़ें जनता में पहुँच 
गयी किल्तु वह नकारात्मक ब्रिटिश-विरोधी आन्दोछत मात्र रहा जिसमें लोकतस्त्र 
के तत्त्वों का सर्वेधा अभाव था। गान्धी अपने तरीके से लोकतन्त्र में आस्था 
रखते थे किन्तु उन्होंने जिस आन्दोलन का नेतृत्व किया वह राष्ट्रीय स्वतन्त्रता के 
लिए आन्दोलन था, वैयक्तिक स्वतन्त्रता का नही। इस आन्दोलन में यद्यपि 
लोकतन्त्र के प्रति झकान रखने वाले बनेक लोगो ने भाग लिया तथापि जनता की 
अभिरुचि राष्ट्रीयतापरक थी, छोकतन्त्रपरक नहीं । मूलत. अनुरोध विदेशी 
शासन को हटा कर उसकी जगह किसी प्रकार के स्वदेशी शासन की स्थापना का 
भ्रा। समाज रूढिगत था और उसमे आत्मविश्वास की कमी थी, प्रचलित 
समाज अन्ध-विद्वासों मे जड़ा हुआ था। इस दशा मे गान्धी के नेतृत्व में 
जनता राम-राज्य (उदार अधिनायकवादी शासन) के लिए लालायित थी, स्व- 
राज्य (स्वय द्वारा शासन) के लिए नही । 


नवमानववाद की प्रास्ंशिकता-2 


भारत फंसे स्वतन्त्र हुआ 

भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन के स्वरूप को देख कर आदइचर्य नही कि द्वितीय विश्व- 
युद्ध के आरम्भिक सौपान मे अन्तर्राष्ट्रीय फासिस्टवाद की भारी विजयो ने इसे 
अविचलित बनाये रखा । वास्तव मे भारतीय राष्ट्रवादियो ने इस सफलताओं का 
स्वागत किया । उस समय समभदारी की आयु तक पहुंचे प्रत्येक भारतीय को 
स्मरण होगा कि किस प्रकार नात्सी विजयो के समाचार भारतीय राष्ट्रवादी खेमे 
में हर्पोल्छास की लहर दोड़ा देते थे) इस तथ्य का उनके मन पर कोई प्रभाव 
नही पड़ता था कि युद्ध में यदि अन्तर्राष्ट्रीय फासिस्टवाद की विजय हो गयी तो 
भारत के लिए पीढियो तक छोकततन्त्रीय स्वतन्त्रता की किचित भी आशा नष्द हो 
जायेगी। थे नकारात्मक राष्ट्रवाद से प्रेरित होकर इग्लंप्ड की पराजय की कामना 
करते चाहे उसका तात्पय विश्व में अन्तर्राष्ट्रीय फासिस्टवांद की सफलता और 
छोकतन्त्र का खात्मा ही क्यों न हो । जवाहरलाल नेहरू के समान नेताओ ने 
अपनी फासिस्‍्ट-विरोधी आस्था का प्रचलित ब्रिटिश-विरोधी भावना मे समायोजन 
कर लिया तथा यह रुख अपनाया कि भारत स्वतन्त्रता प्राप्त किये बिना 
फासिस्टवाद के विरुद्ध सघ्प नही करेगा । इन नेताओं ने गान्धी के युद्ध विरोधी 
आन्दोलन, अगस्त 942 की योजना (तथाकथित 'भारत छोडो” आन्दोलन ) ऐसे 
सकदकाल में स्वीकार कर ली जबकि पूर्व दिशा में फासिस्ट सेमाएँ तुरन्त हमारे 
देश पर आक्रमण कर उसे रौदने को सन्‍नद्ध थी। भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन 
का अन्तर्राष्ट्रीय फासिस्टवाद की पराजय में कुछ भी योगदान नहीं था जिसके 
परिणामस्वरूप भारत सहित अनेक उपनिवेशों को स्वतन्त्रता प्राप्त हुई। 


यहाँ हम भारतीय राष्ट्रवाद द्वारा प्रसारित दूसरी मिथ्या कल्पना का सामना 
करते है कि गान्धी के नेतृत्व मे भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस ने देश को स्वतस्त्र 
कराया । वास्तव मे गास्धी के नेतृत्व मे विकसित नकारात्मक राष्ट्रीय आन्दोलन 
कभी इतना समर्य नहीं था कि एक शक्तिशाली साम्राज्यवाद को हटा पाता। 
इतिद्वास का साक्ष्य दे कि गान्धी ने अगस्त 942 को जो “भारत छोडों 
आन्दोलन छेड़ा वह नवम्बर 942 तक श्ञान्त हो गया था। ब्रिटिश्न साआज्यवाद 
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का अन्त 'भारत छोडो” आन्दोलन के कारण नही वरन्‌ उन आ्धिक व राजनीतिक 
परिव्तेनो के कारण हुआ जो द्वितीय विश्व-युद्ध मे इगर्ूण्ड के फासिस्ट-विरोधी 
शक्तियों का साथ देने और अन्तत फासिस्ट शक्तियों की पराजय से घटित हुए । 
भारत में एम एन राय ने सावंजनिक रूप से इस सम्भावना का प्रतिपादन किया 
था तथा इस आधार पर युद्ध मे अग्नेजो की सहायता करने का समर्थन किया था। 
भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन ने अन्तिम सोपान में भारत को स्वतन्त्रता दिलाने का 
कोई प्रयत्त नही किया । उसका प्राप्य यही था कि द्वितीय विश्व-युद्ध के पश्चात 
ब्रिटिश झासको ने स्वेच्छापूर्वक सत्ता का हस्ताग्तरण किया जो भारतीय राष्ट्रीय 
कांग्रेस के हाथो में था गयी पर वह भी देश के विभाजन ओर मातृधाती 
साम्प्रदायिक सहार के वाद जिसमे लाखो हिन्दुओ, मुसलमानों और सिवखों ने 
एक दूसरे की नृशसतापूर्वक जान छी थी । 


स्वतम्प्रता के बाद भारत 

इस पृष्ठभूमि मे राष्ट्रीय स्वतन्त्रता प्राप्ति के बाद भारत मे अधिनायकवादी शासन का 
विकास होना बहुत स्वाभाविक धा। ऐसा नही हुआ इसका कारण जवाहरलाल 
नेहरू का विशिष्ट व्यक्तित्व था। वे स्वय लोकतन्त्री सहजवृत्ति के मनुष्य थे । 
फिर भी थे इस देश के निविवाद नेता थे जहाँ लोकतन्त्रीय मूल्यों को महत्व 
देने वाले व्यकितयों की सख्या वहुत सीमित थी । उनकी अतुल सामजस्य बनाये 
रखने की योग्यता के कारण यह सम्भव हुआ । यदि राजनीति इष्ट-सिद्धि का 
विज्ञान है तो वे एक पूर्णत दक्ष राजनीतिज्ञ थे। तथापि यह राजनीति सत्ता 
हथियाने की राजनीति होने के कारण सिद्धान्तरहित सत्ता की होड़ में परिणत 
होने को उन्मुख रहती है। नेहरू के जीवन कार में यह परिणति नही हुई बयोकि 
उनके नेतृत्व को कभी गम्भीर चुनौती नहीं दी गयी । लोकप्रिय भावनाओं की 
धारा के विरुद्ध तेरना अथवा जनता के अन्ध-विद्वास व रूढिग्रस्तता को तोड़ने 
का शायद ही उन्होने प्रयास किया हो । तदुपरान्‍्त भी उनके शासन-काछ में 
में देश के सास्कृतिक परिमण्डल में कुछ छुभ परिवर्तन हुए। इसका श्रेय 
ओऔद्योगिक विकास के कारण प्रतिफलित आधुनिक-बोध, प्राथमिक व माध्यमिक 


दिक्षा की प्रयति तथा कतिपय छोकतन्त्र-विश्वासी जनो एवं सुधारकों की है जो 
सत्ता की राजनीति से अछूमग बने रहे। 


इन्दिया गास्घी ने भारत वी प्रधान अन्‍्त्री बनने पर अपने पिता जवाहरछाल नेहरू 
दारा अपनायी गयी जनप्रिय राजनीति की पद्धति को अग्रसर किया तथा उसे और 
भी सेवारा । किन्तु ज्योद्दी जयप्रकाश नारायण के नेतृत्व मे जन-आन्दोलन द्वारा 
उनके सत्ता के एकाघिक्रार को चुनौपी दो गयो, उन्होने आपात स्थिति की 
कड़े 


घोषणा कर दी। प्रतिपक्ष के सभी नेताओ को जैलों में बन्द कर दिया तथा 
अखबारों पर इतने कड़े प्रतिवन्ध छगा दिये ज॑से कि ब्रिटिश शासन के दमनकारो 
युग में भी कभी नहीं छगे। इन्दिरा ग्रान्धी ने जिस आसानी से लोकतनन्‍्त्री 
अधिका रो एवं नागरिक रवतस्त्रताओ का सफाया कर दिया उससे भारतीय लोकतन्त्र 
का सतहीपन स्वयमेद सिद्ध हो गया । यदि इन्दिरा गान्धी ने मार्च 977 में 
आम चुनाव कराने की हिमालय जेँसी भूछ न की होती तो उनका निरकुश झासन 
आज तक भी वसा ही वता रहता । 


भारतीय मतदाताओं ने इन्दिरा गान्धी के सत्ताघारी दल को मार्च 977 में 
पराजित कर अपनी राजनीति प्रवुद्धता का परिचय दिया। किन्तु चुनाव के 
बाद के अनुभव ने प्रकट कर दिया कि भारत में अभी भी लोकतन्त्र अस्थिर एवं 
अतिदिचत है। चुनाव में इन्दिरा गान्धी की पराजय के वाद जनता पार्टी सत्ता 
में आयी। जनता पार्टी आन्तरिक झगड़ो से विभाजित थी। वह प्रमुख 
नेताओं को व्यक्तिगत महत्वाकांक्षा एवं परस्पर प्रतिस्पर्धा से विछिन्न तथा 
पूर्णतया बदनाम हो गयी । फ़छत- 980 के चुनाव के बाद इन्दिरा गास्धी पुनः 
सत्ता में आ गयी ओर देश पुनः अधितायकवाद की ओर खिसकने छूगा । 


भारतीय लोकतत्त की निर्वंछका इस तथ्य से उजागर होती है कि राष्ट्रीय 
स्वतन्त्रता के पैतीस वर्ष वाद भी विशाक्ू जन-समूह की कठोर करुणाजनक स्थित्ति 
में किचित भी मोच नहीं आ पायी है । यद्यपि औद्योगिक एवं कृषि उत्पादन में 
उरछेखनीय प्रगति हुई है किन्तु, उससे होने बाला लाम एक तो जनसख्या की 
बेहद इद्धि के कारण तथा दूसरे सम्पत्तिवान छोगो द्वारा उसे हडप लेने के कारण 


तिशेष हो गया है। निर्धनता, बेकारी एवं आधिक असमानता निरन्तर बढती 
ही जा रही है ! 


इससे भी अधिक विक्षोभकारी दशा यह है कि राजनीतिक एवं सामाजिक जीवन 
का नंत्तिक स्तर अत्यधिक गिर गया है। प्रशासन अप्टाचार एवं भयोग्यता से 
पूर्ण तथा उस जनता के प्रति उपेक्षाशील बना है जिसकी सेवा के निमित ही यह 
है। यह आशा थी कि देश के औद्योगीकरण के प्रभाव से जाति-प्रथा एव 
अस्पृश्यता का बुरा चलन समाप्त होगा किन्तु मुख्यतः सिद्धासतद्ीव दलगत 
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भी नही है । हि हक 





इस प्रकार का विकारग्रस्त, सतदी एवं अत्यन्त जन्‍्यायेपृर्ण लोकतस्त्रा अधिक दिची - 


न 


तक भारत भें जीवित नही रह सकता । इसके स्थान पर या तो जनाकर्पक 
मारो का भुछावा देकर खुला अधिनायकवाद स्थापित होगा अथवा लोकतन्त्र की 
जड़े अधिक गहरी पेठेगी और वह राजनीतिक, आथिक एवं सामाजिक क्षेत्रों मे 
व्यापक प्रभावशील बतैगा । दूसरे विकल्प के लिए छोगों में मानववादी मूल्यों क्के 
प्रसार की आवश्यकता होगी । जनता को जागरूक होकर समुचित सस्थाओं का 
निर्माण करने की पहल करनी होगी तथा विद्यमान राजनीतिक, आर्थिक एवं 
सामाजिक संस्थाओं के क्रान्तिकारी रूपास्तरण के लिए उपयुक्त कदम 
उठाने होगे । 


हमने भारत के विगत एवं वर्तमान की चर्चा की कुछ विस्ता र॒पूर्वक किया है क्योकि 
तीसरे बिहव में इस देश को निर्णायक स्थिति है। तीसरे विश्व में स्वतन्त्रता का 
अविष्य तात्त्विक रूप से इस बात पर तिर्भर रहेगा कि भारत किसी प्रकार के 
स्वदेशी अधिनायकवाद को आत्म-समर्पण कर देता है अथवा एक स्थायी लोकतम्त्र 
के रूप मे विकसित होता है । 


साम्यवादी देझ्ञो में स्वतन्ध्रता 

विश्व के सभी स्वतन्त्रता-प्रेमी लोगो ने सन्‌ 97 में रूस में साम्यवादी क्रान्ति 
की सफलता के समाचार को आश्चयंपूर्ण हर्पोल्लास के साथ सुना । स्टालिन द्वारा 
नियोजित प्रमुख साम्मवादी नेताओ के निष्दासन एवं हत्याओ के बावजूद सोवियत 
रूस क्षे प्रति पर्याप्त निष्ठा बनी रही जो द्वितीय विश्व-युद्ध से पूर्वे पूंजीवादी 
अर्थ-व्यवस्था के सकट-काल में अपनी चरम सीमा पर थी। परू्तु, युद्ध समाप्त 
हीने के बाद से सोवियत रूस की छोऊप्रियता में निरन्तर ह्वास हुआ है । इसके 
पश्चात्‌ चीन में और बाद में कुछ अन्य देशो में साम्यवाद का वैसा उत्साहइपूर्ण 
स्वागत नही हुआ जँसा रूसी ऋए्ति का किया गया था। इस पर तो कोई 
विश्वास नही करता कि साम्यवाद में राज्य-सत्ता नष्ट हो सकेगी परन्तु निदपवय 
ही यह आज्ञा रखने का सभी को जधिकार था कि साम्यवादी राज्य में भी व्गेड 
हीन समाज की स्थापना के परचात वहाँ के नागरिको को विचारों की, अभिव्यर्णित 
को एवं सगठन की स्वतन्त्रता होगी । रूसी-त्रान्ति के साठ से अधिक वर्ष बाद 
तथा घोनी क्रान्ति के प्रायः तीस बर्ष घाद भी वहाँ के नागरिकों को कथित स्व" 


त्त्रता प्राप्त नहीं दै। स्वतन्त्रता के जिस महान स्वप्त से मावर्स तथा एगहस 


मूनत, प्रेरित ठुए थे वह साम्यवादी जगत्‌ में यही भी नहीं दिखायी देता । अस्त 
राष्ट्रीय सम्बन्ध भें साम्यवादी राष्ट्रवाद पंजीवादी देशो के राष्ट्रवाद से भी 
अधिक कट्दरता लिए है। तीस वर्ष से चछ रहे रूसी-चीनी सघर्प तथा हाल में 
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वियतनाम व कम्बोदिया (कम्पूचिया) वथा चीन व वियतनाम के युद्धो ने साम्य- 
वादी अन्तर्राष्ट्रीयता के सिद्धान्त को मिथ्या कल्पना सिद्ध कर दिया है । 


अब तक यह स्पष्ट हो चुका है कि साम्यवादी देशों मे अधिनायकवादी शासन का 
विदेशी आक्रमण के परिणाम स्वरूप अन्त नहीं होगा । इस प्रकार के किसी भी 
आक्रमण से विश्व-युद्ध छिड जायेगा जो ऐसा विराट विध्वंस छा देगा कि मानव- 
सभ्यता नष्ट हो जागेगी। इसका विकल्प केवल यही है कि स्वय साम्यवादी 
समाजों में सामाजिक-सास्कृतिक परिवर्तन उपस्थित हो और उनके परिणाम स्वरूप 
साम्यवादी तानाझाही में क्रमक नमनीयता आये तथा अन्तत: तानाशाही झासन 
समाप्त हो । यह परिवतन साम्यवाद से पूंजीवाद की ओर छौटने की दिल्ला मे 
नही होगे। पूंजीवादी असमानता एवं असुरक्षा साम्यवादी निरंकुशता का कोई 
आकर्षक विकल्प नहीं हो सकते । साम्यवाद का क्रश मानवीकरण ही अधिक 
सम्भावनापूर्ण दृश्याधार है । 


उपलब्ध साक्ष्य यद्यपि पूर्णतया समरूप नही है तथापि यह विश्वास करने का कारण 
अवश्य है कि साम्यवाद क्रमशः मानवीकरण के मार्ग पर अग्रसर हो रहा है। 
आज रूसी अधिनायकवाद स्टालिन-श्रुग जैसा उग्र एवं निरंकुश नहीं है। यह 
स्वाभाविक है कि युद्ध से पूर्व के अधिकाश अकुझल श्रमिकों की अपेक्षा आज के 
कुश्चल रूसी श्रमिक अधिक आत्म-विश्वासी एवं अपने स्वत्वों के प्रति सचेत हो 
तथा इस तत्व का रूसी तानाश्चाही की उग्रता पर आशिक प्रभाव पडे बिना नहीं 
रह सकता । युगोस्लाविया, पौरेण्ड एवं कुछ अन्य पूर्वी यूरोपीय देशों मे साम्य- 
बाद के मानवीकरण की प्रक्रिया अधिक स्पष्ट दिखायी देती है । पश्चिमी यूरोप 
(यूरो-साम्यवाद) के साम्यवादी दछो द्वारा खुले रूप में संझोघनवाद को अपनाना 
भी इसी दिश्ा की ओर सकेत करता है । 


आज का मानववाद अनिवार्यतः माव्संवाद के आगे का दर्शन है। उसमे साम्य- 
वादी राज्य को मानवीय राज्य में रूपान्तरित करने की सम्भावना निहिंत है । 
पश्चिमो लोकतन्त्रोय देशों की समस्याएँ 

पद्िचमी छोकतन्त्रीय देश फासिस्टवाद के बूटो के लोहे के तलो के नीचे कुचले 
जाने से वाल-वाल बचे । जिन देझो को यूरोपीय रिनेसाँ के रूप में मानववादी 
ऋत्ति का अनुभव रहा, उन्हीने फासिस्ट प्रेरणा के सामने इतनी आसानी से 
हार क्यो स्वीकार कर छी यह विचारणीय है । 

भौद्योगिक क्रान्ति के विस्तार के साथ पूंजीवादी व्यवस्या की स्पापता ने खेतिहर 
मजदूरों को सामन्‍्ती घोपण से मुक्ति दिला दी / परम्तु साथ ही सामन्‍्ती 
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व्यवस्था में उन्हे जो सुरक्षा मिली हुई थी, वह अब नही रही । वे नये उद्योग- 
पतियों के यहाँ नौकरी करने और उनके द्वारा शोषित होने को स्वतन्त्र थे। 
यदि उन्हे नौकरी नहीं मिक पाती तो उनके लिए सामन्ती बन्धन से मुक्ति का 
अर्थ भूखे रहना ही होता । बार-बार आनेवाली औद्योगिक मन्‍्दी से समस्या 
ग्रम्भीरतर हो जाती तथा व्यापक बेकारी फैछती । इत परिस्थितियों मे आइचर्य 
चही कि असुरक्षा की भावना से बचाव के लिए अधिकाधिक औद्योगिक श्रमिको 
से आग्रह क्रिया गया कि वे अपनी वेयक्तिक पहचान मुलाकर उसे एक झवितशाली 
सामूहिकता में विल्लीन कर दें। यह सामूहिकता श्रमिक वर्ग अथवा राष्ट्र के 
दैवीकरण के रूप में सयोजित हुई। वंयवितक स्वतन्त्रता जो लोकतस्त्र का 
आधार है, का साम्यवाद एवं फासिस्टवाद के दे त के वीच दम घुट कर रह गया। 
इन दोनों मे से पश्चिमी लोकतन्त्रीय देशों मे आरम्भिक अवस्था में फासिस्टवाद 


को अपेक्षयया अधिक सफलता मिली क्योकि उच्च वर्गों के कुछ समुदायों का उसे 
समधेन प्राप्त था । 


रिनेसाँ-मानववाद एवं रिनेसाँ के बाद बौद्धिक जागरण मे वह शक्ति नही थी कि 
फासिस्टवाद की बढती लोकप्रियता मे गर्मित सास्कृतिक ह्वास को रोक सके । 
इसका कारण यह रहा कि स्वतन्त्रता, बुद्धिवाद एवं स्वप्रेरित नैतिकता के 
मानववादी मूल्यों को जिन्हे रिनेसा ने मान्यता देकर प्रोज्ज्वल बनाया, अभी तक 
पुष्ट वैज्ञानिक अआधार प्राप्त नही हुआ था । सन्‌ 860 तक वैज्ञानिक रूप में 
यह प्रतिपादित नही किया गया कि अनेक जेबिक जातियो की तरह मनुष्य का 
भी विकास हुआ है । तब मनोविज्ञान अस्तित्व मे नही आया था। मानवी 
विवेक का उद्भव अजात था तथा मानव स्वप्रेरित नैतिक कर्ता है, यह बलपूर्वक 
कहने का कोई धमंनिरपेक्ष स्पष्टीकरण उपरूब्ध नहीं था। अतः पूँजीवादी 
व्यवस्था के समाज मे मेंडराती हुई अश्ुरक्षा का सामना करने के लिए रहस्य* 

मयता एवं प्रयोजनवाद का सहारा लिया गया। मानववादी मूल्यों के सुदृढ 

वेश्ञानिक आधार के अभाव में यह आश्रय अपनाना आइचयंकारी नहीं था । 

इस सांस्कृतिक पृष्ठभूमि मे जिन सिद्धान्तो ने अपने पाव सुदृढ़ किये उनमे एक यह 

पा कि राष्ट्र एक स्वतन्त्र सत्ता है जिसकी अपनी नियति है तथा व्यक्ति की 

मुबित इसी में है कि यह स्वय को इस सामूहिकता के प्रति समपित कर दे। 


पश्चिमी लोकतन्त्रीय देशो द्व/रा अन्तर्राष्ट्रीय फासिस्टवाद पर अत्यन्त कठिनता से 


प्राप्त विजय से सोभाग्यवश्ष मानव सम्पवा को कम-अज-कम कुछ समय के लिए 
पक्षा दो गयी। तथापि द्वितोय विश्व-युद्ध की समाप्ति के बाद औद्योगिक 
समुन्नत देशो में पूंजीयाद ने अध्ाघारण छद्दीछापन दर्शाया है। पूंजीवाद के 
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इस पुनरुज्जीवन का आधार दो तत्त्व है। प्रथम है कीन्स-सिद्धान्त के उपाय- 
ब्याज की दरो एवं सार्वजनिक व्यय का कुझल प्रयोग द्वारा औद्योगिक तेजी एवं 
मन्‍्दी से होने वाले उतार-चढाव के अन्तर को कम करमा । दूसरा है, व्यापक 
पैमाने पर सामाजिक सुरक्षा के उपायो को अपनाना जिसमे प्रायः सचेतन रूप से 
कल्याणकारी राज्य की स्थापना का उद्देश्य सम्निहित होता है ! 


यह प्रतीत नही होता कि इन उपायो से पूंजीवाद उत्पादन की अराजकता एवं 
पूँजीवादी वितरण की असमानता का निराकरण हो गया हो । अवश्य औद्योगिक 
विकसित लोकतन्त्रीय देशो में वास्तविक मजदूरी का स्तर विगत काल से कही 
अधिक ऊँचा है तथा आ्िक व्यवस्था के प्रति आन्तरिक असन्तोप भी अधिक तीक् 
नही है । इसके विपरीत सम्पूर्ण अर्थव्यवस्था पर वर्षों से एक असमंजसपूर्ण दृश्य 
“'स्टेगपलेशन” (बृद्धि अवरोध-युकत स्फीति) का आधिपत्य दिखाई देता है। 
मूल्य इृद्धि का स्तर एवं वेकारी का स्तर समान रूप से निरन्तर साथ-साथ बढ़ 
रहे हैं। जो वेकारी अनुदान दिया जा रहा है वह कभी भी वास्तविक नौकरी 
का सनन्‍्तोपजनक विकल्प नही हो सकता । आशिक समृद्धि के समग्र दृश्य-चित्र 
को विरूप बनाने वाले निर्धंनता के वड़े-वडे धब्वे फैले दिखायी दे रहे हैं। कोई 
आश्वासन नही कि पश्चिमी लोकतस्त्रीय देशो ने किसी जीवन्त और सुदृढ़ आधिक 
व्यवस्था का निर्माण करने मे सफलता पायी हो । 


पुनः औद्योगिक क्रान्ति के बाद के उपभोक्ता समाज में गम्भीर रोग के निद्चिचत 
चिह्न प्रकट होने लगे है । बहु-राध्ट्रीय एवं अन्य बड़ी उत्पादक इकाइयों की 
स॒स्या में बढोत्त री के साथ व्यापारिक नैतिकता का स्तर गिरा है। ईमानदारी 
अव सर्वोत्तम नीति नही रह गयी । ऐसे उदाहरण अधिकाधिक बढ़ रहे हैं जहाँ 
बहु-राष्ट्रीय उद्योगों ने सर्वोच्च राजनीति सत्ताघारियो को रिश्वत दी तथा उपभोग 
को उत्पेरित करने के लिए उद्योगपतियों ने घोखाधडी के तरीके अपनाये । 
सम्प्ति, ओद्योगिक समाज द्वारा आथिकता को अत्यधिक महत्व देने के विरद्ध 
विक्ृष्णा भी बढ़ रही है । युवक-युवतियों मे नश्लीके पदार्थों के सेवन के प्रति 
आकर्पंण बढ रहा हैं अथवा वे हिपी वन कर भारत जैसे देशों में समुद्ब-तटों या 
पहाड़ी प्रदेशों मे भटकते फिरते हैं। अन्य छोग प्राच्य निगमृहन छृत्ति को अपना 
रहे हैं, बचकानापव भरे हरेकृष्ण आन्दोलन में भाग छेते हैं अथवा योभियों एव 
वाबाओ के अनुयायी बनते हैं। घामिक कट्टूरपवी यर्मे-तिरोध और “सुखदायी- 
मृत्यु” के अधिकार का विरोध करते हैं। सम्प्ति, पदिचमी छोकतन्धीय देश 
एक सन्तोपप्रद विचारधारा के अन्वेषी बने भटक रहे हैं । 
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एक वंज्ञानिक आधार पर मानववादी मूल्यो की पुनर्स्थापना करने के संकल्प से 
प्रेरित वीसवी झताब्दी के नवजागरण की सम्प्रति औद्योगिक उपभोक्ता समाजों 


को भी वैसी ही आवश्यकता है जैसी विश्व के अर््धं विकसित भागो एवं उन देशो 
को जहाँ वर्तमान मे तानाशाही शासन स्थापित है। 
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तीच 


पसामचिक विचाश्धारशओं की अश्फलता 


पिछले अध्याय में समकालीन स्थिति के चर्चे से प्रकट होता है कि सामयिक 
विचारधाराएँ एक स्वतन्त्र एवं वास्तविक लछोकतन्त्रीय समाज के संवर्धत में 
असफल रही हैं। यह जानना छाभदायक होगा कि जो विचारधाराएँ मानव- 
कल्याण की भावना से उत्मेरित थी, वे उसे प्राप्त करने मे क्यों हत-दर्प हो गयीं । 


इस दृष्टि से जिन विचार्धाराओं की चर्चा करता आवश्यक है वे है उदारवाद, 
मावसंवाद तथा छोकतन्त्रीय समाजवाद । एक चौथी विचारधारा भी भारतीय 
सन्दर्भ में प्रासगिक है गास्धीवाद । 

उदारवाद की अक्षमताएँ 

यूरोपीय रिनेसाँ ने मानववादी क्रान्ति को जन्म दिया। उदारवाद ने उसे और भी 
श्रोगे बढ़ाया । उदारवाद को सराहनीय विशिष्टता इसकी धर्मे-निरपेक्ष विचार- 
धारा थी तथा इसने व्यक्त की स्वतन्त्रता को केन्द्रीय मूल्य माना । इसने 
राजनंतिक नेताओं एव समाज-सुधारको को अनेक पीढ़ियों को प्रवलत प्रेरणा दी। 
इसने पद्चिचम में आधुनिक छोकतन्त्र को वेचारिक आधार प्रदान किया। तथापि 
काछान्तर में इसका आकर्पण नष्द हो गया और इसको असफलता ने साम्यवाद 
एवं फासिस्टवाद के युग्म विचारो को जन्म दिया। फाप्िस्टवाद की पराजय हो 


जाने के बाद भी पश्चिमी जगतु में उदारवाद को पुन. परवंकालिक सम्मान नही 
प्राप्त हुआ । 


स्वतन्त्रता के दर्शन के रूप में उदारवाद की असफलता का प्रमुख कारण इसके 
“भहस्तक्षेप नीति” अपनाना था। _ उदारबाद ने एडम ह्मिथ द्वारा प्रतिपादित इस 
सिद्धान्त का समर्थन किया कि पूँजीवाद एक स्वय-समंजनकारी अर्य-ब्यवस्था है 
तथा समग्रतः समाज के अधिसख्यक लोगो का हित उसी दष्षा में होगा जब प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने हित की दृष्दि से कार्य करने की स्वतन्ता प्राप्त हो एव इसलिए 
किसी भी लोकतन्त्रौय राज्य की सर्वोत्तम नीति यही होगी वह आधिक मामलों 
में किसी प्रकार का हस्तक्षेप न करे। इस संद्धान्तिक प्रतिबद्धता के कारण हर 
स्पष्टतः पूँजीपति वर्ग के पक्ष में है, उदारवाद के पास इस तक॑ का कोई वास्तव 
समाधान नही था कि वह औद्योगिक श्रमिको के झोषण एवं आधिक क्षेत्र मे उनको 


नर 


असुरक्षा की भावना को बढावा देता है । आधिक झोपण की कम करने के उद्देश्य 
से उदारवादी राजनीतिज्ञो ने समय-समय पर कुछ कानून अवश्य बनाये किम्तु 
व्यापक रूप में समाज के दलित वर्ग के वे कभी सकट-त्राता नहीं बने । यदि 
आर्थिक सम्प्तता का भाव स्वतन्त्रता के आदझ्े में निहित हैं-जो निस्‍्सन्देह उसका 
अभिप्रेत है-तो स्पष्ट है कि उदारबाद व्यावहारिक रूप में स्वतन्त्रता की दईतें 
नहीं रहा । 


उदारवाद की अमफलतता का द्वितीय कारण है उदारवादी छोकतन्त्र का सतही 
होना । उदारवादी अवधारणा मे ससदीय लछोकतन्‍्त्र केवछ नाम का अथवा हपा- 
त्मक मात्र है। यह जनता के लिए शासन का प्रतीक है न कि जनता ढारा 
शासन का । ससदीय लोकतन्त्र मे एक निश्चित अवधि को भइत्ति होने पर 
जनता अपने शासकों को चुनती है किन्तु अपने देश के शासन मे इसके अतिरिक्त 
उसकी कोई साझेदारी नही होती । दो चुनावों के बीच सम्पूर्ण राजनेतिक सत्ता 
केवल कुछ हाथों मे केन्द्रित हो जाती है तथा जनता पूर्णतः खण्ड-खण्ड विभाजित 
बनी रहतो है। इन बेसहारा व्यक्तियों के छिए राजनैतिक तौर पर कुछ भी 
करने योग्य शेप नहीं रहता । कानून द्वारा नागरिक स्वतन्त्रता सुरक्षित होने 
पर भी उन लोगों की करुणाजनक आर्थिक स्थिति होने से कैवछ उच्च वर्गे के छोग 
ही उसका उपभीग कर पात्ते है एवं पिछड़े वर्ग के छोग अधिकारों का लाभ नहीं 
उठा पाते | छोकतस्त्र अपने इस प्रकार के सतही रूप के कारण छोगो की 


निष्ठा अजित नहीं कर पाता तथा उसका ढाँचा कभी भी डगमंग होकर गिर 
सकता है । 


पुनः उदारवाद की अत्यन्त गम्भीर अक्षमता इस रूप में भी प्रकट हुई कि वह 
नैतिक आचरण का कोई नेसगिक आधार प्रदान नहीं कर सका। उदारबाद 
उपयोगिताबादी नीतिशास्त्र का अनुसरण करता है जिसमे “अधिकतम लोगों का 
अधिकतम ह्वित” सिद्धान्त नैतिकता का प्रतिमान है। स्पष्ट ही इसमे यह अर्थ 
निहित है कि कोई कर्म नेतिक है या अनैतिक इसका निर्णय यह देखकर करना 
दोगा कि परिणाम कसा हुआ है म कि यह देखा जाये कि उस्ले प्राप्त करने के लिए 
जो साधन अपनाये गये वे कहां तक उचित हैं॥ यह सिद्धान्त कि "सिद्धि देखो, 
साधन धादे कुछ भी हो” इसका स्वाभाविक उपलक्ष्य वन जाता है। उपयोगिता- 
बादी नीतिश्ास्त्र नैतिक मूल्यों की निरपेक्षता को अस्वीकार करता है तथा 
सावेक्षता के युगंध्म के बगरण आचारहीनता को बढ़ाया देता है । 


तथापि उपयोगितायादी नौतिमत्ता पूर्णवः अयवार्थपरक है।.. जब कोई व्यक्तिएएक 
पन्‍्पे को बछी पार करते के लिए सहायता प्रदान करता है तब वह "अधिकतम 
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छोगो का अधिकतम हित” करने की वात नही सोचता वरन्‌ सहज मानवीय सह्ानु- 
भूतिसे प्रेरित होकर ही ऐसा करता है । वस्तुत: उपयोगिताबादी नीतिशास्त्र इस 
प्रश्त का कोई उत्तर नही देता कि व्यक्ति स्वयं अपने हिंत के बदले सामाजिक हित 
को क्यों प्रधानता दे, वैयक्तिक उपयोगिता के वदछ्े सामाजिक उपयोगिता को क्यो 
नैतिकता का प्रतिमान माना जाए। इस आधारभूत प्रदन का कोई उत्तर न मिलने 
के कारण उदारवाद केवछ यह भरोसा करता है कि राज्य-सत्ता उपयोगिताबादी 
सिद्धान्तों को कार्यरूप देने के लिए समुचित कानून बनायेगी । फलछत: उपयोगिता- 
वाद एक कानूनी सिद्धान्त हो जाता है न कि नंतिक सिद्धान्त । कानूनी 
सिद्धास्त के रूप में भी यह पूर्णतः छोकतस्त्रीय नही है क्योकि अधिकतम लोगों के 
अधिकतम हित के सिद्धान्त के विपरीत वास्तविक लोकतन्त्र में प्रायः शक्तिशाली 
बहुमत के विरूद्ध निरवं अल्प मत को सुरक्षा प्रदान करनी होती है । 


उदारवाद की असफलता की परिणति दो विचारो में हुईं जिन्हें एम.एन. राय ने 


“निबु द्धि की जुड़वा सम्तान” कहा है-एक पहलू साम्यवाद है और दूसरा पहलू 
फासिस्टवाद। 


किन्तु, उदारवाद की विचारधारा एवं उदारवादी चेतना में अन्तर स्पष्ठ कर देना 
उचित होगा । उदारवाद जहाँ विचारधारा के रूप मे निइचय ही असफल हो 
गया वहाँ निस्सन्देह उदारवादी चेतना-स्वतस्त्र विचार, परस्पर सहिष्णुता एव 
व्यक्तित स्वातन्त्य के प्रति सम्मानपूर्ण भाव के रूप में मानवता के भविष्य की झाइवत 
देन है। 

माक्संबाद को अक्षमताएँ 

माक्स अपने युग का सबसे महान्‌ मानववादी था । यह आदइचय॑पूर्ण है कि उसकी 
आरम्भिक रचनाएँ सौ वर्षों से भी अधिक समय तक अप्रकाशित रही जिनमे 
प्रारम्भ में उसने अपने दशेन को “नवमानववाद” की संज्ञा प्रदान की थी; 
तदुपरान्त सन्‌ 848 में कम्युनिस्ट घोषणापत्र जारी करते समय उसने अपने दर्शन 
का पुनः नया नामकरण "साम्यवाद” किया। व्यक्तित की स्वतन्त्रता एवं प्रमुसत्ता 
की रक्षा करना उसका प्रिय लक्ष्य था। _ कम्युनिस्ट घोषणापत्न मे उसने उद्घोषित 
किया “सभी के स्वतन्त्र विकास के लिए प्रत्येक व्यक्ति का स्वतन्त्र बिकास एक 
भू शर्त है।” वह एक महान्‌ सदाचारी एव द्ब्दाडम्बर व छदम के विरूद्ध दुपप 
योदाथा । तथापि उसने एक ऐसे दाशनिक सम्प्रदाय का भ्रवंत्तन किया जो विश्व 
के बहुत बड़े भाग मे तानाशाही शासन की स्वापना का कारण बन गया। . इस 
सम्प्रदाय ने एक ऐसे सत्ताभिमुख राजनंतिक आन्दोलन को जन्म दिया जो नैतिक 


दु.गीलता एवं सिद्धास्तहीवता के कारण प्रसिद्ध है तथा सत्ता की अन्धी दोड़ में रत 
है। 

माक्संबाद पर बीसियो पुस्तर्के लिखी जा चुकी हैं एवं उनकी सख्या में अभिडृद्धि 
करना यहाँ प्रयोजन नहीं है। तथापि इस इष्टि से एक सक्षिप्त विवरण देना 
समीचीन होगा कि माक्स के अभीष्सित लक्ष्य स्वतम्त्र ब्यक्तियों के समाज की स्था- 
पना! करने में मार्ससवाद क्यो असफल रहा ?ै 


यह आरम्भ मे ही स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि हाल ही मे माक्स की कुछ रच- 
नाएँ प्रकाशित हुई है । थे मावसे की पूर्व प्रकाशित उन रचनाओं से कुछ अद्यो प्ले 
भिन्न हैं जिसके आधार पर मार्क्स को समभा-बूझा गया है । किन्तु वर्तमान चर्चा 
में मावर्स को ऋन्‍्तिकारी थिचारक के रूप मे प्रस्तुत करना हमारा आशय नही है। 
हम स्वय को उस विचार पद्धति तक सीमित रखेंगे जो मावसेवाद के नाम से जानी 
जाती है। मार्क्सवाद का यह रूप विश्व के विभिन्‍न भागों मे साम्यवादी दलों के 
राजनंतिक व्यवहार को संद्धान्तिक आधार प्रदान करता है । 


माक्सवाद की प्रायः सभी कमियो एवं असफलताओ का मूछभ्त कारण आविक 
निमतिवाद (अथवा इतिहास की तथाकथित भौतिकवादी व्याख्या) के विद्धान्त 
में देखा जा सकता है। यह्‌ सिद्धान्त माक्सवादी दर्शव का अनिवार्य आधार है। 


स्पष्ट ही आधिक नियतिवाद का अर्थे केवल इतना नहीं है कि गरीबी का कष्ट 
सहने वाले छोगो की प्रमुख रुचि गरीबी को हृटाना होती है-यह उबित तो स्वये- 
सिद्ध है। आधिक मियतिवाद एक इतिहास-दर्शन है, ऐतिहासिक विकास के 
आधारभूत कारणों की व्याख्या करने की एक विधि है। इसके अनुसार समाज 
का आथिक ढाँचा उत्पादन के साधनों के स्वामित्व के रूप में सक्षित होता है 
जिसे मर्गसम्बन्ध निर्धारित होते है। वर्गसम्बन्ध आधारभूत सामाजिक यथा 
है। नेतिक सिद्धान्तो एवं सास्कृतिक मूल्यों मे यह मूलभूत आशिक वास्तविकता 
अनिवार्यतः प्रतिफलित होती है एवं उनका कोई स्वतन्त्न अस्तित्व नहीं होता । 
लोग अपने आधिक स्वार्थों से प्रेरित होकर कार्यरत होते है। फछत; सम्यता 
का इतिहास वर्गंसघर्ष का इतिहास रहा है। ऐतिहासिक आवश्यकता के रूप में 
जब उत्पादन के साधनों का दुनिवार विकास होता है तब तत्कालीन अवरोधक 
आधिक सम्बन्धों को तोड़ कर प्रान्ति जन्म छेती है । 

आ्िक नियतिवाद किस प्रकार मावसंवाद के प्रवर्तेक के उद्देशय को असफल 

बनाने का कारण बना, इसकी व्याख्या करने के पूर्व यहाँ सह इग्रित करता आव 

पयक है कि इस रूप में दनिद्ास की व्याख्या करता भौतिकवादी दर्शन का तर्क 

सम्मत निममन नहीं था। भोतिकवाद (जिस्ते आगामी पृष्ठो में “एकात्मिक 
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प्रकृतिवाद” कहा गया है) पदार्थे एवं विचार की द॑तवा को स्वीकार नहीं करता 
वरन्‌ विचार को मानव मस्तिष्क की उपज मानता है। अत: विचार भी उतने 
ही भौतिक (अर्थात्‌ प्राकृतिक) हैं जितना कि सम्पूर्ण भौतिक यथार्थ का अन्य कोई 
अद्य । भोतिकवाद यह अपेक्षा नही रखता कि इतिहास की गति में विचारों के 
योगदान को कम करके आँका जाये अथवा यह समझा जाये कि विचार आथिक 
यथाथे की नीव पर आधारित ऊपरी ढाँचा मात्र है जिनका अपना स्वतन्त्र प्रभाव 
नही होता । वस्तुत* भाषा के विकास, साहित्य सर्जन मे वृद्धि एवं सांस्कृतिक 
बादान-प्रदान की बहुतायत के साथ इतिहास के निर्माण मे विचारों का अवदान निर- 
न्तर बढ़ता गया है । विचारों के विकास एवं सामाजिक घटनाओं की गत्यात्म- 
कता के सम्बन्ध में हम आगे मानववादी इतिहास-द्शेन पर विचार करते समय 
प्रकाश डाछेंगे। यहाँ पर केवछ यह रेखांकित करना अभिप्रेत है कि आधिक 
नियतिवाद आधारभूत भौतिकवाद अथवा प्राकृतिक एकात्मवाद का तर्कंसम्मत 
निगमन नही है। यह उस दक्शंत की गलत व्याख्या से व्युत्न्च है, इस अनुचित 
पूर्व ग्रह से कि जो “पदार्थ” है वह वास्तविक रूप में यथार्थ है तथा जो मानसिक 
है वह उसकी केवल प्रतिच्छाया है। वास्तव में विचारों का मानव मस्तिष्क मे 
सर्जन होता है एवं यद्यपि वे तत्कालीन भौतिक एवं सामाजिक तथ्यों से प्रभावित 


होते हैँ किन्तु स्वय स्वतन्त्र रूप से प्रभावकारी होते है तथा उनका सामाजिक 
विकास में रचनात्मक योगदान होता है । 


किसी सीमा तक किस्तु, केवल एक सीमा तक ही व्यक्ति के विचार अपने आधिक 
हिंतो से प्रभावित होते हैँ। अतः आधिक नियतिवाद का सिद्धान्त एक अद्धंसत्य 
हैं तया अन्य अद्धंसत्यों की तरह दुहरा दिग्भ्रमित करने वाला है। सर्वहारा 
फ्रान्ति की मार्क्सीय भविष्यवाणी उन अनेक निष्फर्पों पर ओऑधारित थी जो आर्थिक 
नियतिवाद के सिद्धान्तो से निगमित हुए अतः वे अंश्ञत: सत्य किम्तु काछान्तर में 
क्रमशः मिथ्या प्रमाणित हुए । इस कथन की सत्यता माक्संवाद की निम्नलिस्चित 
प्रमुख विशिष्टताओं को परखने से प्रमाणित हो जाती है । 


4. स्वहारा कान्ति को सवितब्यता 

आधिक नियतिवाद की सु्संगति में मार्सवाद की यह पूर्व-मान्यता रही कि यद्यपि 
उन्नत मशीनों का उपयोग करने से श्रमिको द्वारा उत्पादन में इद्धि होगी तथापि 
पूँजीपति मालिकों द्वारा श्रमिकों को दी जानेवाली मजदूरी सदेव इतनी कम रहेगी 
कि उससे वे केवल अपने जीवन की अनिवार्य आवश्यकताएँ पूरी कर पायेंगे तथा 
उत्पादन कार्य को चालू रखेंगे । फलस्वरूप उत्पादक शक्ति एव पूंजीवादी ब्यव- 
सा में संपर्ष उत्पन्न होगा। उत्पादन में सतत दृद्धि होने पर भो पूँजीयादी 
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अर्थव्यवस्था में जनसख्या का बृहद अंश निरन्तर बढ़ता मजदूर वर्ग निम्नतम 
जीवन-स्तर पर ही रहेगा जिससे उत्पादित वस्तुओं को खरीदने की उनकी ऋ्य-श्क्ति 
नष्ट हो जायेगी। श्रमिकों एवं पूँजीवादी अर्थ व्यवस्था के वीच, एक ओर 
उत्पादन के बढ़ने एवं दूसरी ओर श्रमिको द्वारा उत्पादित वस्तुओं के उपयोग 
करने की क्षमता में कमी आने से उत्तरोत्तर आथिक सकट बढेगे और प्रत्येक भावी 
सकट पूर्वकालिक सकट से गम्भीरतर होगा और अधिकाधिक श्रमिक वेकारी 
के शिकार होगे । माँग से अधिक उत्पादन की समस्या विदेशी वाजार खोलने 
की ओर प्रशृत्त करेगी तथा साम्राज्यवादी शोपण अधिक गहरायेगा। तथापि यह 
उपशमनकारी उपाय अधिक दिनो तक पूंजीवाद की सुरक्षा नही कर पायेंगे। 
बढ़ते हुए उत्पादन के साथ अकिचन स्वहारा लोगो की इतनी सख्या बढ़ जायेगी 
कि ये. विस्फोटक हो जायेंगे तथा पूंजीवादी व्यवस्था चरमराकर टूट जायेगी एव 


समाजवाद की नई व्यवस्था कायम होगी । सर्वहारा की विजय अपरिहार्य है, 
भवितव्य है 


यह स्फूरततिमान चित्ताकर्पक भविष्यवाणी क्योकि अरद्धंसत्य पर आधारित थी अतः 
माक्स के जीवन काछ में तथा उसके अनेक वर्षों बाद भी सत्य घटित हुई। 
तथापि कालान्‍्तर में यह स्पष्ट हो गया कि घटनाएँ भिन्न दिल्या में मोड ले रही 
हैं। विकसित औद्योगिक देशो मे मजदूरी जीवन की अनिवार्य आवश्यकताओ की 
पूरी करने एवं उत्पादन कार्य को बनाये रखने के स्तर पर नहीं रही। वहाँ 
मजदूरों के वेतन मे स्देव इद्धि ही होती रही तथा उन देशो में सम्प्रति स्थिति 
यह है कि मजदूरों का वेतन स्तर श्रमिकों द्वारा उत्पादन बृद्धि के समतुल्य बता 
रहता है। यही कारण है कि द्वितीय विश्वयुद्ध के पश्चात्‌ पद्चिचमी देशों में कई 
गुना उत्पादन बढ़ गया फ़िर भी मजदूर वर्ग विस्फोटक नहीं बना तथा वर्तमान 
पूँजीयादी व्यवस्था चरमराकर नही टूटी । ज्ञातव्य है कि आधिक नियतिवाद के 
सिद्धान्त के अनुसार पूंजीपति-वर्ग का व्यवहार नही रहा क्योकि उसने मजदूरों के 
बेतन स्तर को उत्पादन इृद्धि के साथ व्यावद्वारिक तौर पर बढ़ाना आरम्भ कर 
दिया । यह सही है कि आज भी औद्योगिक विकसित देशो तक में पूंजीवादी 
उत्पादन तथा इसके कारण बढ़ती आविक असमानताएँ हैं न कि उत्पादन एवं 
श्रमिक बयये के वेतन को विपरीत दिल्लाएँ । 


अस्तु, जा माउस दारा परिकल्पित सर्वेहारा-क्रान्‍्ति किसी भी विकसित औद्योगिक 
कक नद्दी घटित हुई बहाँ स्वद्वारा (ओद्योगिक मजदूर) के अभाव में साम्य- 
बादियों के नेतृत्व में उन देयो में ऋत्तियाँ हुई जो औद्योगिक दृष्टि से अविक्सित 
पयया, 9]7 मे रूस में तथा 949 में चीन मे । झ्सी ऋत्ति सर्वहारा 
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क्रान्ति नही थी, वह प्रथम विश्व-युद्ध से लोटे सैनिकों-जो मूल रूप में खेतिहार बे- 
युद्ध निवृत सैनिकों की सहायता से हुआ जनविद्रोह था। 949 की चीनी 
ऋन्‍च्ति ओर भी स्पष्ट रूप मे कृषक विद्रोह थी जिसमें सर्बहारा (औद्योगिक 
श्रप्तिक]) स्वथा अनुपस्थित था । इन दोनो क्रान्तियों का मध्य वर्ग के विशिष्ट 
भाग से आये सर्वाधिक दृढ़ निश्चबी ऋ्रान्तिकारी लोगो ने, जो कि साम्यवादी 
दल्यो के रूप मे संगठित थे, नेतृत्व किया । वास्तव मे सम्पूर्ण साम्यवादी आन्दो- 
लन सर्देव ही प्रमुख रूप से मध्यवर्गीय आन्दोलन रहा है जिस मे हिस्सा लेने वाले 
व्यक्तियों ने स्वय अपने आथिक लाभ की चिन्ता नहीं की और इस प्रकार स्वयं 
उनकी अभिप्रेरणा ही आधिक नियतिवाद के सिद्धान्त को मिथ्या सिद्ध करती है। 


2. राज्य की प्रकृत्ति 


मार्ससवाद ते “आधिक यथार्थ” को श्रधानता दी, फलत:ः राज्य उस सत्ता प्राप्त 
वर्गे की दमतकारी संरचना माना गया जो उत्पादन के साधनों का स्वामी भी 
होता है। यह माना गया कि सत्ताधारी वर्ग राज्य के माध्यम से अपने वर्ग के 
भाधिक हितो की रक्षा करता है । इस मत के ससदीय छोकतन्त्र तात्विक रूप 
से एक पूंजीवादी तानाशाही है फिर भछे ही वह नागरिक स्वतस्त्रताओं का एवं 
निश्चित समयावधिवाद चुनाव कराने का मुखौटा ओढे हो । यह कहा गया कि 
संसदीय छोकतन्त्र का मन्त्रीमण्डल सत्ताधारी पूँजीपति वर्ग की कार्यकारिणी 
पम्मिति के समान होता है जिसका उद्देश्य अपने वे के आधिक हितो की सुरक्षा 
एवं संवर्धन करना रहता है। निष्कर्पत: यह अनिवायें घारणा बनी कि इस 
प्रकार के राज्य को सुधारने के बदछे नष्ट करना ही श्रेयस्कर होगा । राज्य में 
परिवर्तन छाना अथवा ऋमिक सुधार द्वारा उसे सुचारू बनाना सम्भव नहीं है 
परन्‌ भ्रान्तिकारी प्रयत्न से उसे पछट देना ही होगा। यदि सर्वहारा के 
प्रतिनिधि उस मे सुधार का प्रयत्न करें भी तो सत्ताधारी पूंजीवादी वर्ग नायरिक 
स्वतन्वता एवं छोकतन्त्रीय अधिकारों का मुखौटा हटा कर सर्वहारा के नेतृत्व को 
पृतास दमनकारी उपायो से कुचछ देगा । यह कहां गया कि “आप एक-एक 
तत्ता हटा कर प्याज को छील सकते हैं किन्तु एक-एक पजे को दूर कर चीते को 
निहत्या नही कर सकते ।” अतः आधिक क्रान्ति को सफल बनाने के लिए 
स्वहारा वर्ग की राजनैतिक क्रान्ति को आवश्यक समझा गया । 


मावसे के जीवनकाल में एवं कुछ वर्षोपरान्त राज्य के स्वरूप की यह व्याख्या 
विद्वसनीय प्रतीत होती थो किन्तु अनुभव ने अब यह दर्शा दिया है कि यह 
घारणा तथ्यों के सवंधा विपरीत है । लोकतन्त्रीय देशो मे इस प्रकार के कानून 
बनाये गये हैं जो उद्योगपतियों के अधिकारों को सीमित करते हैं, श्रमिकों के 
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हितो की रक्षा करते हैं एवं पूंजीपतियो के उद्योगों के एक छहद्‌ भाग के राष्ट्रीय- 
करण की व्यवस्था तक देते हैं। आज कोई समझदार व्यक्ति यह दावा नद्ठी 
करेगा कि इगलेंण्ड मे मजदूर दछ को पिछली सरकार का मल्त्रीमण्डल इगलण्ड 
के पूंजीपति वर्ग की कार्यकारिणी समिति के समान था। स्पष्ट ही यह कहना 
मिथ्या है कि जिन देशो मे छोकतस्त्रीय सविधान लागू है वहाँ क्रान्ति के बिना 
अथैव्यवस्था में आधारभूत परिवर्तेन नही छाया जा सकता । ऐ 


इसके अतिरिक्त मार्क्सीय परिकल्पना की हिंसक ऋान्ति म केवछ अनावश्यक है 
बरम्‌ वर्तेमान लोकतन्नीय राज्य मे ययार्थत, असम्भव है। इसका कारण यह 
है कि 9वी शताब्दी के मध्य मे (जब मावर्स ने साम्यवादी घोषणा रा लिखा) 
राज्य जितना शक्तिशाली था उसकी अपेक्षा वह आज कही अधिक शक्तिशाली 
सगठन बन गया है जिसके नियन्त्रण मे प्रबछ सेन्य बल रहता है। यह सही है 
कि जिन देशों मे निबंछ एबं अस्थायी लोकतन्त्र है वहाँ अभी भी क्रान्ति सम्भव 
है, किन्तु अधिक सम्भावना यही है कि उन देझ्यो में उत्तराधिकारी सरकार 
साम्यवादी तानाश्ाही न होकर सैनिक तानाशाही अथवा घामिक कुलतन्त्र हो। 
वास्तव में आज विश्व में अधिकतर तानाशाही शासन या तो संतिक शासन है 
अथवा धामिक रूप का। इनके स्थान पर सर्वहारा तानाशाही की स्थापना 
किस प्रकार की जा सकेगी इस सम्बन्ध में माक्संवादी मौन ही रहते हैं । 


इस दृष्टि से यह विचारणीय है कि साम्यवादी घोषणापत्र में दर्शायी गयी क्रान्ति 
सै भिल्‍न सम्प्रति विश्व में नये प्रकार की क्रान्ति के तरीके कौनसे होगे। फरान्ति 
के इन नये प्रकारो का एक सामान्य लक्षण यह होना जरूरी है कि वे वर्तमान 
सीमित लोकतन्‍्त्र की अभिवृद्धि एवं प्रसार करने की भावना से नियोजित हों ने 
कि उसके बदले किसी प्रकार का तानाशाही शासन थोप दे । 

3. सहारा वर्ग की तानाज्ाही 


राज्य को इस रूप में परिकल्पना करने के कारण कि वह प्रभावकारी प्राथिक वर्ग 
के हाथो में दमनकारी हथियार है, मावसंवाद इस निष्कर्प पर पहुँचा कि सफल 
फ्राम्ति के पश्चात्‌ सर्वेहारा वर्ग अपनी तानाशाही स्थापित करेगा जो पूंजीपति वर्ग 
को समाप्ति एवं वर्गहीन समाज की स्थापना के लिए अपेक्षित शकित का प्रयाग 
करेगी । फिर, द्वितीय निष्कर्प यह निकाछय गया कि वर्गह्दीन समाज में राज्य 
का प्रकाये दमनकारी नही रहेगा अतः वह झीघ्र तिरोभूत हो जायेगा। तदुपरान्त 
पया व्यवस्था होगी इस सम्बन्ध में मावस एवं एगल्स ने अपना अभिमत प्रकट 
नहीं किया-- बस सरमरी तोर पर एगल्स का यह वक्‍तब्य मिलता है कि मनुष्यों 
ब् के बदले “वस्तुओं की शासन व्यवस्था" रहेगी। तथापि मानना होगा 





कि माक्स एवं एंगल्स को उम्मीद रही होगी कि वर्गहीत समाज की स्थापना के 
बाद सर्वेहारा तानाशाही समाप्त हो जायेगी एवं कदाचित्‌ शासन का सुक्ष्मतम 
तन्त्र रह जायेगा जिसका प्रकाये दमनकारी नहीं होगा | 


निश्चय ही यह घटित नही हुआ यद्यपि रूस एवं चीन मे आथिक वर्गों के समाप्त 
हो जाने के वाद कई पीढ़ियाँ गुजर गयी हैं। तब प्रश्न उठता है कि बह कौनसा 
उद्देंहय है जिसकी पूर्ति के लिए तानाशाही का वना रहना जरूरी समझा गया है। 
साम्यवादी देशों में तानाशाही किसके हितो की रक्षा करने को इतसंकल्प है। 
यह दावा तो मिथ्या होगा कि इन तानाशाहियों का उद्देश्य जमता के हितो की 
रक्षा करना है क्योकि स्पष्ट है कि वगेरहित समाज में किसी भी देश की जनता 
का हित साधन वास्तविक लोकतन्त्रीय राज्य द्वारा ही हो सकता है। प्रश्न यह 
नही है कि रूस और चीन मे राज्य संस्था क्‍यों है, प्रश्न यह है कि वहाँ पर 
तानाशाही घासन प्रणाली क्यो कायम है। इसका विश्वसनीय उत्तर केवछ यही 
हो सकता हैं कि आज के ससार में महत्वाकाक्षी व्यक्ति आधिक सत्ता की अपेक्षा 
राजनंतिक भत्ता के प्रलोभव से अधिक आऊक्ृष्ट होते हैं, कि भाज वास्तव में 
आधिक सत्ता राजनेतिक सत्ता की मुखापेक्षी वनी रहती है, और यह कि सभी 
अधुनातन तानाश्ाही शासनों का वास्तविक उद्देश्य एवं प्रकार्य सत्ता लोलुप 
धासको के निहित स्वार्थों की रक्षा करना होता है। यह बात सभी तानाशाही 
प्रासनों के बारे में सत्य है, चाहे वे साम्यवादी हो या गैर साम्यवादी। कुछ 
तानाशाही शासन छोक हिंतकारी हैं एव कुछ नही किन्तु उनके अधिनायकवादी 
बने रहने का कारण है सत्ताधारियो के राजनैतिक निहित स्वार्थ । 


आधधिक नियतिवाद की धारणा है कि राजन॑तिक सत्ता अर्थ शक्ति के इमित पर 
चछती है। मावसे के समय में कदाचित्‌ यह बात सही रही हो पर तदन्तर 
राज्य को शक्ति एवं प्रकार्ये अनेक गुना वढ़ गये हैं एव आज स्थिति यह है कि 
आयिक शक्ति ही राजनंतिक दाक्ति की फ्रीठ दास वत गयी है। आज आधिक 
निहित स्वार्थों की अपेक्षा राजनैतिक निहित स्वार्थ छोकतन्त्र के लिए अधिक 
गहरा खतरा बन गये हैं । 


आधिक नियतिवाद के मिथ्यावाद का कारण इतना भर नहीं द्वै कि वह मानव 
प्राणियों को परोपकारिता की अन्तःप्रेरणा के महत्व को कम करके आँकता है 
वरन्‌ यह भी कि वह आत्मकेन्द्रितता की दत्ति का प्रधान कारण सम्पत्ति का 
प्रलोभन ही मानता है। अनुभव से यह सिद्ध हो गया है कि सम्पत्ति के आकर्पण 
की अपेक्षा राजनैतिक दवित झा प्रलोभन अह्भाव की अधिक तुध्टि करता है । 
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4. वर्ग दृष्टि एवं आ्िक प्रेरणा 

आधिक नियतिवाद की पृष्ठभूमि में तथा वर्गे-संघर्ष को प्रधानता देने के कारण 
स्वाभाविक है कि साम्यवादी सत्ता प्राप्त करने के छिए जो प्रोपेगेण्डा करते है 
वह अपरिहाये रूप से मिछ मजदूरो, गरीब किसानो एवं जनता के अन्य निर्धन 
तबको के आधिक हितो तक सीमित हो जाता है। यह भुला दिया जाता है कि 
यद्यपि निध॑नता से पीडित छोगो का प्रमुख उद्देश्य गरीबी के अभिक्षाप से मुवित 
पाना ही होता है, किन्तु वे भी मानव प्राणी हैं और उनकी भी सुसस्कृत जीवन 
यापन करने की वैसी ही महत्वाकाक्षा रहती है जैसी कि समाज के उच्च वर्ग के 
लोगो की । निघंन लोगो को केवछ आथिक प्राणी मान छिया जाता है न कि 
सम्यक्‌ मानव जो कि वे है । 


व्यवहार रूप मे इसकी क्या परिणति होती है यह भारतीय राजनीति के सन्दरम मे 
बहुत स्पष्ट रूप मे दिखायी देता है। न केवल साम्यवादी तथा समाजवादी वरन्‌ 
अधिकाश अन्य राजनेतिक दल भी केवल आधिक दृष्टिकोण की कार्यसाधकता मे 
विश्वास रखते हैं। इसी कारण सम्पूर्ण भारतीय राजनीति चालू उत्तेजक 
बामपथी नारो से गुझ्जायमान है। कोई भी राजनेतिक पार्टी ऐसी नहीं है जो 
जनता को व्यक्त स्वातन्त्रय एव मानव-गरिमा का सदेश देती हो अथवा झूढियों 
एवं अधविश्वासो को छोडने व आत्मविश्वास और आत्मसंयम जगाने की प्रेरणा 
देती हो । दूसरे शब्दो में, जनता में लोकतन्त्रीय मूल्यो के प्रसार का कोई प्रयल 
नहीं किया जाता । इसका परिणाम यह हुआ है कि साम्यवादियों सहित सम्पूर्ण 
भारतीय राजनीति सिद्धान्तहीन सत्ता की दौड़ मे छीन है। यदि भारतीय 


लोफतन्प्र का अस्तित्व बना रहता है एवं वह सुदुढ हो पाया तो इस उपलब्धि का 
श्रेय किसी भी २ जनेतिक पार्टी को नही मिलेगा । 





आधिक नियतिवाद का सिद्धान्त जिस एकागी दृष्टि को प्रधानता देता है उसका 
एक अन्य गम्भीर परिणाम यह हुआ है कि अनेक अत्यन्त महत्वपूर्ण सामाजिक 

श्नों को पृष्ठभूमि में डाल दिया गया है । उदाहरणाथे, भारत में मार््सवादी 
जनता वी पशिक्षा दुर करने, अस्पृश्यता हटाने या जाति-व्यवस्था के कारण ऊँच- 
सोच के भेदभाव को दूर ऊरने या परिवार-नियोजन की आवश्यकता पर बल देने 
आदि प्रश्नों के प्रति उदासीत बने रहते है। अपनी सफाई में वे यह कहते हैं कि 
इन बातो में जनता वी तब तक कोई रूचि नही हो सकती जथ तक उसकी आधिक 
समस्याओं का समाघान नही हो जाता । यह बलपूर्वंक कह्दा जाता है कि केवल 
गरोबी हट जाने दर ही जनता में सास्झृतिक कार्यों के लिए उत्साह जगेगा, वे 
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स्वयं शिक्षा प्राप्त करेंगे एवं अपने बच्चों को शिक्षा दिलायेंगे। सामाजिक कुरी- 
तियों को दूर करेगे तथा परिवार-नियोजन की आवश्यकता महसूस करेगे । 


इस कथन का मन्तव्य स्पष्ट है। साम्यवादी दल जेसी राजमतिक पार्टी पहले 
सत्ता में जायेगी तथा जनता की गरीबी एवं शोषण को दूर करने के लिए आर्थिक 
पुनव्यंवस्था करेगी । केवल इसके बाद ही जनता इस योग्य बनेगी कि वह 
स्वतन्त्रता एवं छोकतन्त्र को अपना सके । इस प्रकार, आधिक दृष्टि अनिवार्य 
रूप से अधितायकवादी शासन की स्थापना करने के लिए उत्सुक बनी रहती है । 


5. अवसरपरक नेतिकता 

माक्सवाद की सर्वाधिक त्रासपूर्ण स्थिति यह है कि जो बात उसके लिए वरदान 
सिद्ध हो सकती थी उसी की उसने अवहेलना की। शोपण के कारण आधिक 
असमानताएँ उत्पन्न होती है, उसके प्रति सवेदनशील लोगो मे स्वभाव तथा नैतिक 
घृणा का भाव होता है जिसकी माक्संवाद ने उपेक्षा की। माक्सेवाद ने इस 
नैतिक व्यग्रता को “भावुकतापूर्ण समाजवाद” कह कर हंसी उड़ाई एवं अपने 
समर्थक्रों से “वैज्ञानिक समाजवाद” अपनाने का आग्रह किया । उस ने आग्रह 
किया कि वे उस सर्वहारा क्रान्ति के अग्रदूत बनें जो ऐतिहासिक रूप में अपरिहार्य 
है। वह इसलिए घटित नही होगी कि पूँजीवादी शोषण नैतिक घृणा के योग्य 
है वरन्‌ इसलिए कि उत्पादन के साधनों के विकसित होने के कारण पूंजीवाद का अत 
अवश्यम्भावी है। माक्संवाद ने नंतिक मूल्यों को निरर्थक ही नही वरनु निश्चित 
रूप से हानिकारक बताया क्योंकि वे सत्ताधारी पूंजीवादी वर्ग के स्वार्थों के रक्षक 
हैं। यह दावा किया गया कि वर्गरहित समाज मे भिन्न प्रकार के नैतिक मुल्य होगे। 
इस नेतिक नास्तिवाद के कारण व्यवहार मे साम्यवादी दलो ने यह सिद्धान्त 
अपनाया कि सिद्धि प्राप्त करने के छिए कोई भी साधन अपना छेना होगा। 
साम्यवादियों की कार्य-रीति निष्करुण, संकीर्ण एवं नेतिक झिझक से रहित है, यह 
बात विश्व भर में फेल गयी । इस कारण साम्यवाद की विश्वसनीयता को 
गहरा आधात पहुँचा । 


और इस बीच रूस एवं चीन मे वर्गरहित समाज की स्थापना हो जाने के बाद भी 
अनेक दशको का लम्बा व्यवधान हो गया है परन्तु कथित विश्विप्ट एवं वर्गरद्वित 
समाज के भिन्न प्रकार के नैतिक मूल्यों का वहाँ उद्भव नही हुआ है। 


6. मताम्पपुर्ण अनुगमन की प्रवर्ति 
मा््सोय आन्दोलन की यद्द विश्विप्टता रही है कि जो कुछ मावसे एवं एंगल्स ने 
कहा, उसका यह अक्षरक्ठ. पाछत करता है एवं पच्चित्र मूल पाठ्य से कोई भी 
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स्खलन उसे असह्य है। मतान्धता की इस प्रवृत्ति का, जो प्रत्येक अधिनायकवादी 
आन्दोलन में निहित रहती है, साम्यवाद मे लेनिन ने प्रवत्तन किया। लेनिन ने 
रूसी साम्यवादी दल को एक अत्यधिक सज्ञा-केन्द्रित ऋन्तिकारी संगठन के रूप मे 
परिवर्तित कर दिया। छेनिन के जीवन काल मे एवं तत्पइचातु स्टालिन व 
द्रादृश्की के बीच नेतृत्व के सधर्ष में मतान्धता की प्रवृत्ति तीब्रतर होती गयी । 
च॒ंमान स्थिति यह है कि साम्यवादी मुहावरे मे “संशोधनवाद” आज एक साम्य- 
वादी द्वारा किया गया सबसे बड़ा अपराध है । 


कोई भी वैज्ञानिक चाहे वह कितना ही महान्‌ हो ऐसा वंज्ञानिक सिद्धान्त प्रति- 
पादित नही कर सकता जिसके सम्बन्ध मे हम कह सकें कि भविष्य के अजित ज्ञान 
के बावदूद भी वह अपरिवर्तनीय रहेगा । यही बात विशेष रूप से सामाजिक 
विज्ञानों के सम्बन्ध मे सही कही जायेगी। किसी भी वेज्ञानिक निष्पत्ति को 
सनातन सत्य मानता पूर्णतथा अवेज्ञानिक है। माव्स के कथन का मतान्ध अनु- 
गमन एवं परवर्ती अनुभव के प्रकाश मे उसके सदझोघन के प्रति असहिष्णुता की 
प्रवृत्ति ने मावसंवाद को नये कठमुल्लेपन मे बदल दिया है, एक नये धर्म मे जो कि 
वेज्ञानिक चेतना के विपरीत है । 


छोकतन्त्रीय समाजवाद 


छोकतम्त्रीय समाजवाद विचारधारा नही है, वह अधिक से अधिक एक उद्देइय 
कहा जा सकता है। लोकतस्त्रीय समाजवाद के प्रति विश्वास रखने वाला व्यक्ति 
मावसंवादी, गान्धीवादी, उदारवादी, नवमानवतावादी अथवा केवल उपयोगितावादी 
इनमे से कोई भी हो सकता है। एक अछग विचारधारा के प्रकार, एक विशिष्ट 
विचार-प्रणाली के रूप मे छोकतन्त्रीय समाजवाद का विवेचन करना सम्भव नही 


है। 


एक उद्देश्य के रूप में छोकतस्त्रीय समाजवाद अस्पष्ट है क्योकि समाजवाद का 
भिन्न भिन्न छोगो की दृष्टि मे विभिन्न प्र हैं। कुछ विचारकों के अनुसार 
समाजवाद में सभी उत्पादन, वितरण एवं विनिमय के साधनों का राष्ट्रीयकरण 
दोना अनिवाय॑ है। अन्‍य लोग समाजव'द को केवल सस्यागत ब्यवहार तक ही 
सीमित नहीं मानते 4 उनको धारणा है कि लोकतन्त्रीय समाजवाद की अर्थ-व्यव- 
स्पा में बुछ विशिष्ट मूल्य यथा, स्वातन्थ्य, समानता एवं वन्धुल्द यथाये रूपमें 
घरिताथे होते हैं। उनके भनुसार इन मूल्यो की प्रतिप्ठा मे राष्ट्रीयकरण कहाँ 
पड़ा उपयोगी है, इसका निर्णय प्रयोग एवं अनुभव के आधार पर करना होगा । 


समाजवाद वा दितीय रूप, यदि इसे समाजवाद की सन्ना देना उचित समझा जाये, 
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तवमानववादी आदर्श समाज को परिकल्पना मे अपनाथी गयी आर्थिक दृष्टि के 
निकटतर है । तथापि नवमानववाद का सामाजिक आदझ्श लछोकतन्त्रीय समाजवाद 
के कवित स्वरूप की अपेक्षा अधिक सर्वत्तोमुखी है । 


गान्धोवाद 
गान्धी ने स्वय अपने विचारों को एक सर्वत्तोमुखी सामाजिक दर्शन का रूप देने 
वा कभी प्रयास नही किया न उनकी इस प्रकार की मशा थी! अपने वेयक्तिक 
जीवन मे वे प्रचलित हिन्दू वेदास्त दर्शन से प्रेरित थे जो व्यक्ति के लिए मोक्ष या 
निर्वाण अर्थात्‌ इस जगत्‌ में नही वरन्‌ जगत्‌ से मुक्ति - आत्मा की जड़ काया से 
मुक्ति तथा आवागमन के वन्धन से मुक्ति को प्रधानता देता है। गान्धी-दर्शन के 
इस पक्ष के सम्बन्ध में इतता कहना पर्याप्त होगा कि यह अवास्तविक एवं अवैज्ञा- 
निक है तथा सभी हिन्दू जो इसके प्रति अत्यन्त श्रद्धा प्रकट करते हैं अपने सम्पूर्ण 
जीवन भर इसके विपरीत आचरण करते है। गरान्थी उन कतिपय व्यक्तियों से 
से ये जो अपने उपदेश के अनुसार आचरण भी करते थे और इस कारण उनका 
सम्मात उचित ही किया जाता है । 


तथापि गान्धी के व्यक्तिगत दर्शन एवं उनके सामाजिक दृष्टिकोण में स्पष्ट असगतति 
थी। व्यक्तिगत रूप मे वे निग्रह व त्याग में विश्वास करते थे क्योकि उनकी 
मान्यता थी कि शारोरिक सुप्त आत्मा के वन्धन के कारण बनते है। फिर भी, 
सामाजिक क्षेत्र मे वे लोगो की निर्धतता दूर करने के लिए प्रयत्नशील बने रहे 
हे से उनकी शारीरिक जछूरतें पूरी हो । यह असगति गाधी-दर्शन का अन्तस्थ 
रोग है । 


गान्धी का श्रेष्ठ गुण यह था कि उन्होंने इस वात पर बल दिया कि राजनीति को 
नेतिकता से अछग नही माना जाये । सत्य एवं अहिसा नेतिक सिद्धान्त थे 
जिनका उन्होने भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन में प्रवेश कराया । किन्तु वे बुद्धि 
वादी नही थे तथा उन्होने राष्ट्रीय स्वनन्त्रता वे लिए जो प्रयास किया उसमे 
व्यक्तिगत स्वतन्ध्रता के रचनात्मक तत्त्व वा स्पप्ट एवं निर्श्रान्त समावेश नदी 
था। गान्धी की नेतिकता उनके घामिर विश्यास पर आधारित थी । राष्ट्रीय 
जान्दोलन मे भाग छेने व।ले जो लोग धर्मविश्वाती नही थे वे इन नेतिक सिद्धान्तों के 
प्रति केवल मौपिक सहानुभूति प्रदाव करते थे । गास्धी के निधन के बाद उनके 
अनुयायी, चाहे वे इस पार्टी में हो या उसये अनी तक भारत की झासन व्यवस्था 
चला स्हे है। इसके सम्बन्ध में इतता भर कहना परय॒ष्ठि होगा कि इन्होने ब्यक्ति- 
गत अयवा संगठित रूप मे नैतिक व्ण्वहार का श्रेष्ठ उदाहरण प्रस्तुत नही गिया । 
कविपय गास्धीवादी दउगत राजनीति से विछय रहे तथा उम्होने जनता में रह कर 


एन्‍्धीवादी सिद्धान्तो के अनुसार देशसेवा करने का तिर्णय लिया । इनमें अधि> 
काश व्यक्ति मैतिक दृष्टि से उज्ज्वल चरित्र वाले हैं एवं उन में कही अधिक श्रेष्ठ- 
क्षम जयप्रकाश नारायण आकर्षेक व्यक्तित्व एवं निष्कलंक नंतिक चरित्र के घी 
व्यवित थे । उनमे स्वातन्त्य के रचनात्मक आदर्श के लिए एक ज्वहन्त पिपाता 
थी जो गाम्पीवाद के आइडेप मे वेंधने से पूर्व ही उनमे जमी हुई थी। जैसा कि 
मैंने अन्यत्न कहा कि वह गान्धीवाद एवं नवमानववाद के मध्यवर्ती मार्ग मे स्थित हैं । 


भारतीय राष्ट्रीय आर्दोलन को गान्धी ने सध्प के लिए नया हथियार प्रदान 
किया था-असहयोग आन्दोलन अथवा अहिसात्मक प्रतिरोध । ब्रिटिश साम्राज्य- 
बाद के विषद्ध सघर्ष के लिए यह एक उपयुक्त साधन था । इस्लेण्ड में लोऊतन्‍्त्रीय 
शासन होने के कारण ब्रिटिश साम्राज्यवाद एक सीमा तक ही दमनपूर्णे था जिस से 
अधिक वह नृशस नहीं हो सकता था । जैसा कि विगत अध्याय में दर्शाया गया 
है, भारत को राष्ट्रीय स्वतन्त्रता मिलने का श्रेय गान्‍्धी के नेतृत्व मे चलने वाले 
अमहयोग आन्दोलन को इतना नही था जितना फासिस्ट-विरोधी युद्ध के परिणाम 
स्वरूप विश्व तथा स्वयं इग्लेप्ड में आये आथिक व राजनेतिक परिवतेनों को था। 
एक निर्मम एवं सिद्धास्तहीन अधिनायकवादी शासन के सामने अहिसात्मक प्रतिरोष 
सफल नही हो सकता यह वात उस समय स्पष्ट हो गयी जब भारत में इन्दिय 
गान्थी ने 975 में आपातकाल की घोषणा की। तथापि राज्यस्त्ता द्वारा 
उठाये गये किसी गलत कदम के प्रति विरोध प्रकट करने के लिए अद्दिसात्मक 
प्रतिरोध आज भी एक उपयोगी अस्त्र है । 


भारतीय राजनीति को गान्धीवाद की एक स्थायी देन उसके द्वारा राजनंतिक एवं 
आधिक विकेन्द्रीकरण की आवश्यकता पर बल देना है। यह गान्धीवाद एवं नव 
मानबवाद दोनो का समान लक्षण है ॥ 


गारधी ने पूंजीपतियों को सछाह दी कि उन्हें अपने घन को जनता का न्यास सम” 
सना चाहिए। वे जमीदारी प्रथा की समाप्ति एव उद्योगों के राष्ट्रीयकरण के 


विरोधी ये । किन्तु, न्यास के सिद्धान्त का पूंजीवतियों पर कोई प्रभाव नहीं 
पढ़ा तथा उसका व्यावहारिक उपयोग नही रहा। 


भारत के कतिपय बुद्धिनोवियों में इस बात का फंशन चल पड़ा है कि वे गारधी- 
याद के कुछ रचनात्मक पक्षों यथा, गान्धी के राजनेतिक एवं आर्थिक विकेस्द्रीकर्ण 
मिद्धान्व पर बल देकर उनके अनेक विचारों को, जो कदापि समर्थत-योग्य नहीं हैं, 
भुजा देते हैँ तथा गान्धीवाद को अधुवातन दश्शन घोषित करते हैं। 
हो गछत स्याश्यां से कोई उपयोगी उद्देश्य पूरा नही होता । 
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इस प्रकार 
गान्धीवाद सत्य को 


सर्वोच्च मूल्य मानता रहा है, उसकी व्याख्या तो सच्चाई पूर्वक की जानी चाहिए । 
गारधी को आधुनिक विज्ञान, आधुनिक सभ्यता, आधुनिक उद्योग, आधुनिक 
चिकित्सा पद्धति से घृणा थी । उन्होने धर्मनिरपेक्षता एवं बुद्धिवाद की आधुनिक 
परम्परा को प्रोत्साहन नहीं दिया । उन्होने बेछगाडी की अर्थनीति वाले सरल 
ग्रामीण जीवन की प्रशंसा की । वे गहरे धामिक मनुष्य थे जिनकी ईश्वर से 
सगुण हप में आस्था थी । उनके लिए नेतिकता अपनी “अन्तरात्मा की आवाज” 
के आदेशों का पालन करना था जिसे कि वे ईश्वर की आवाज मानते थे । आधु- 
निक दर्शन का आधार व्यक्ति-स्वातन्व्य, बुद्धिवाद एवं धममे निरपेक्षता होना 
आवश्यक है, गान्धीवाद का इनमें से किसी से भी मेल नही बैठता । 


गारधीवाद को सम्पूर्ण रूप में स्वीकार करने अथवा उसे नकारने के बदले यह 
उबित हीगा कि यार्धी के रचनात्मक एवं शाइवत गुण वाले उपदेशो को अपनाये 
व्यक्तिगत एवं सा्वेजनिक जीवन में नेतिकता, साध्य की पवित्रता के साथ साधनों 
की पवित्रता, राजनेतिक एवं आधिक विक्रेन्द्रीकरण तथा उच्च आदर्ण की प्राप्ति 
के लिए अमिट साहस दर्शाता गान्धी के जीवन एवं विचारो के प्रेरक गुण हैं । 


चार 


नवमानववाद का प्रवर्तक 


सशस्त्र क्रान्तिकारी से साम्यवादी 


नवम!नववाद के प्रव्तक एम एन राय अनेक दृष्टियों से अप्रतिम व्यक्त थे । 
एक कर्मठ व्यक्ति एव चिन्तक दोनो रूपो में वे असाधारण थे । दोनो क्षेत्रो में 
उन्होने प्रखर जीवन व्यतीत किया । एक करमंण्य मनुष्य के रूप में वे निष्ठावान 
एवं समर्पित ऋग्तिकारी थे। एक चिन्तक के रूप मे वे एक गहन एवं मौलिक 
सामाजिक दाशंनिक प्रतिष्ठित हुए। उनके मानसिक रचाव मे स्वप्नदर्शिता एवं 
वौद्धिकता का सुन्दर समन्वय था। राय के अनुभव एवं निरन्तर विकासमान 
बिचारो ने उनके राजनैतिक जीवन को स्पष्टत तीन रगो में आलेखित क्या। 
उनकी जीवन-यात्रा का प्रारम्भ उग्र राष्ट्रवादी के रूप से हुआ, वे उतने ही उग्र 


साम्यवादी बने ओरयात्रा के अन्तिम पड़ाव में वे एक सर्जनशील सक्रिय 
नवमानववादी थे । 


एम एन. राय का जन्म बगाछ के चौवीस परगना जिले के अरवलिया गाव में 
2] मार्च 887 को एक ब्राह्मण परिवार भें हुआ। उनका जन्म का नाम 
नरेन्द्रनाथ भट्टाचाय धा। नरेन्द्र- इसी नाम से वे उन दिनो जाने जाते थे-अभी 
रे वर्ष के स्कूल के विद्यार्थी ही थे कि उन का सम्पर्क भूमिगत ऋान्तिकारियों से 
हो गया । वे “अनुशीलन समिति” के सदस्य बने और जब इस सस्था पर कानूनी 
पावन्दी छगा दो गयी तब उन्होंने जतीन मुखर्जी के नेतृत्व में गठित सुप्रसिद् 
“युवास्तर दल” को संगठित करने में सहायता दी 4 जतीन मुखर्जी अपने 
साथियों एवं अनुयायियों थे *बाघा” जनीत के नाम से पुकारे जाते थे। 
भूमियन बनते रहने के समय नरेन अनेक राजनंतिक डकंतियों एवं पड़यस्त्रों मे 
छिप्त दो गये। सर्वप्रथम 907 मे उन्हें एफ डक्कंती के सम्बन्ध में वन्‍्दी बनाया 
गया व्स्तु ये रिहा कर दिए यए। दाद मे उन्हें 7909 में हावड़ा पड़यस्त्र 
हैकरण में बन्दो बनाया गया । जनीन मुखर्जा एवं अन्य लोगों के साथ वे प्राय- 
एव थ्द तक बिद्ाराधीन बन्दी बने रहे डिन्तु अन्ततः विमुक्त कर दिए गए । 


दवाय डा पढ़यन्त्र प्रररण भे विचाराधीन बन्दी रहने के समय ही जतीन मुसर्जी, 
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नरेन एवं अन्य साथियों ने भारत में ब्रिटिश झासन को सब्यस्तर विद्रोह द्वारा 
समाप्त करने की योजना वनायी ! इस उद्देश्य से वे भारत के विभिन्‍न भागों 
में सयासी का वेष घारण कर घूमे । उनका संगठन “युगान्तर पार्टी” के नाम 
से छोकप्रिय हो गया । नरेन पार्टी के संगठनकर्ता ही नही वरन्‌ धनसग्राहक भी 


थे। धनसग्रह करने के लिए उन्हें अनेक राजन॑तिक डर्क॑तियाँ आयोजित करनी 
पड़ी । 


अगस्त 9]4 में प्रथम विश्व-युद्ध छिडा तव इस अवसर पर मरेन एवं जतीन 
मुक्नर्जी अनेक वार कलकत्ता में जर्मन कौसल जनरल से मिल्छे ओर इस प्रइन पर 
विचार-विमर् किया कि भारत में सशस्त्र विद्रोह करने के लिए जर्मन सहायता 
पिलने की क्‍या सम्भावना है। भन्ततः इस बात पर सहमति हो गयी कि 
भारतीय क्रान्तिकारियों के एक प्रतिनिधि को डच ईस्ट इन्डीज (आजकल 
इन्डोनेशिया) में बटाविया भेजा जाय ओर वह वहां जाकर भारतीय क्रान्ति के 
लिए जर्मन शस्त्र प्राप्त करने की योजना बनाये। नरेन को प्रतिनिधि चुना गया 
और वे अग्रेछ, 95 मे शस्त्रों की खोज में बटाविया पहुँचे । वहाँ जमन 
कौसलछ जनरल से विचार-विमर्श करने पर यह सहमति हुई कि “मैवरिक” नामक 
साल जहाज मे जर्मन दास्त्र भेजे जायेंगे । यह जहाज सुन्दरवन पहुँचेगा और 
वहाँ घस्प्रों को उतारा जायेगा । नरेन भारत लौट भाये तथा बे श्ञस्त्रो को 
प्राप्त करने एवं उन्हें विभिन्‍न केन्द्रों पर भेजने की विस्तृत योजनाएँ बनाने में 
सेलग्त हो गये । फिर भी, कुछ कारण से मंवरिक जहाज एव शास्त्रों का सामान 
भारत नही पहुँचा । 


तब नरेन को जमेनो के साथ मयी योजनाओं पर विचार-विमर्श करने के लिये 
थे: बठाविया भेजने का निएचय किया गया ॥ मरेन दुवारा बटाविया गये । 
इस बार उन्होने रद निभचय फर लिया था कि वे कीमती हथियारों को लिए 
बिना नही लौटेगे । बटाविया में उन्होंने एक योजना घनायी जिसके अनुसार 
एक जमेन जहाज के जरिये शस्त्रों को अण्डमान द्वीप समूह पहुंचाया जाना था 
जहाँ से उन्हें उड़ीसा तट पर ले जाया जाता । किन्तु जर्मनों का पर्याप्त सहयोग 
नहीं मिल सका । अतः नरेन शास्त्रों की खोज में जापान गये एवं वहाँ से पुलिस 
की नजरो से बच कर ये चीग पहुँचे । द्वानकाव में जमेंन कौंसछ की उपस्थिति 
में नरेन ने एक चीनी नेता से शस्बो की वित्नी सम्बन्धी पकड़ा समभौता किया 
जिसके अनुसार उन्हें भारतीय सीमा पर आसाम के आदिवासी क्षेत्र में झस्त्र सौपे 
जाने घे। इस समझौते झे बाद नरेन पुनः पीकिग लौटे । वहाँ पर ये जर्मन 
राजदूत से मिलते ओर उससे आवश्यक धन प्रदान करने के लिए अनुनय की 
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जिससे कि चीनी नेता से शस्त्न खरीदे जा सकें। जर्मन राजदूत इस बात पर 
सहमत थे कि योजना व्यवहार्य है किन्तु उन्होने कहा कि धन पाने के लिए नरेन 
को जरमनी जाकर बलिन में जनरछ स्टाफ से मिलना होगा । 


अब तक नरेन को यह अहसास होने लगा था कि जन लोग संनिक सहायता 
प्रदान करने की आवश्यकता को ग्रम्भीरता से नही ले रहे है । उन्हें अपने नेता 
जतीन मुखर्जी के निधन का भी समाचार मिला कि वे बगाल में सुन्दरवन में 
पुलिस से हुई मुठभेड में मारे गये। इससे सशस्त्र विद्रोह के सफल होने की 
आशाए क्षीण हो गयीं। फिर भी जैसा कि पीकिग मे जर्मेव राजदूत ने सुझाया 
था, नरेन ने वलिन जाने का निश्चय किया। उन्होने जैसे-तैसे प्रशान्त 
महासागर पार किया तथा 4 जून, 96 को सैन फ्रान्सिस्को उतरे । 


नरेन के संन फ्रान्सिस्को आगमन की खबर किसी प्रकार स्थानीय अखबारों में 
प्रकाशित हो गयी अत: उन पर पुलिस की दृष्टि पड़े बिना नही रही। वे 
सेन फ्रान्सिस्को में स्वतस्थतापूर्वक अपनी गतिविधियाँ नहीं चला सकते ये अतः वे 
निकटवर्ती नगर पालो अल्तों चछे गये जहाँ स्टेनफोर्ड विश्वविद्यालय स्थित 


था। यहाँ उन्होंने अपना नया नाम, एम एन. राय-मानवेन्द्रनाथ राय अगीकार 
किया । 


शस्त्रों को खोज का मार्ग अन्धगली मे खो जाने पर राय ने समाजवाद के आधार- 
भूत ग्रन्यो तथा विशेष रूप से कार्ल माकस के ग्रन्थों का गम्भीरतापूर्वक अध्ययन 
आरम्भ किया। श्षीघ्र ही उन्होने समाजवाद को “सिवाय उसके भौतिकवादी 
दर्शन के” स्वीकार कर लिया। तथापि वे अधिक दिनो तक अमेरिका में ढके 
नही रह मके । विश्वयुद्ध में जून, 97 में अमेरिका सम्मिलित हुआ तथा 
इसके पश्चात्‌ शीघ्र ही सेन फ्रान्यिस्को में अनेक छोगो के विरुद्ध, जिनमे राय भी 
सम्मिलित थे “हिन्दू जर्मन कान्सपिरेशी फेस” चलाया गया। राय को बन्दी 
उनाया गया कि्तु न्यायालय द्वारा निर्णय किये जाने तक उन्हें जमानत पर रिहा 


कर दिया गया। वे किसी प्रकार पुलिस की निगरानी से बच निकले तथा 
पढौसी देश मैदिसको मे प्रवेश करने मे सफल हुए। 


राय जब मंजिसको पहुँचे तव नतो उनकी जेब में पैसे थे और न बहाँ उनका 
कोई साथी घधा। तथापि दे जुलाई 9]7 से दिसम्बर, 99-.. अढ़ाई वर्ष 
तक मंविसकों में रहे ओर इस काल में उनका जीवन अत्यन्त व्यस्त रहा। वे 
मंजिसकों सगर झूे प्रमुस देनिक पत्र "एल पुब्छो” (जनता) के सम्पादक से मिले 
त्पा भारत पर एक छेसमाछा छिय्रो जिसे स्पेनिश भाषा में अनूदित कर इस 
दैनिर में श्रकाधित किया गया  रायने शीघ्र ही स्पेनिश भाषा सीख ली तथा 
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अपने मंविसको प्रवास में उन्होने दो पुस्तकें स्पेनिश में लिखकर प्रकाशित करायौ। 
उन्होने मेक्सिको की समाजवादी पार्टी की सदस्यता ग्रहण की जो उस समय एक 
बहुत छोटा एवं नगण्य दछ था। राय उसके प्रचार मन्त्री नियुक्त किये गये 
उस समय मेक्सिको में समाजवादी पार्टी जैसी राजनंतिक पार्टी के विकास के 
लिए उपयुक्त परिस्थतियाँ थो । उस समय मेक्सिको पर संयुक्त राज्य अमेरिका 
द्वारा आक्रमण की आश्चका वनी थी तथा मेक्सिको की जनता समाजवादी पार्टी के 
साम्राज्यवादी विरोधी रवेग्रे का स्वागत करती थी । मेविसको के राष्ट्रपति करजा 
भी ऐसी पार्टी का समर्थन पाने को उत्सुक थे जिससे उनकी सरकार का स्थायित्व 
भंदृढ़ वनता। राय प्रचार मन्‍त्री के रूप में अत्यस्त सक्तिय बन गये । इससे समाज- 
वादी पार्टों की सदस्य संख्या ज्ञीघ्रता से बढ़ने लगी। दिसम्बर 98 मे 
मेविसिको नगर में एक अत्यन्त सफल समाजवादी सम्मेलन सम्पन्न हुआ तथा इस 
सम्मे्न में मंविसिको समाजवादी पार्टी का औपचारिक रूप से उद्धाटन किया 
गया । राय पार्टी के भहामन्त्री चुने गये । तदुपरान्त छः महीने की अवधि 
के भीतर ही पार्टी के एक सदस्य को मैक्सिको की सरकार मे श्रम मन्‍्त्री नियुक्त 
किया गया । 

99 के वसन्त में सुप्रसिद्ध साम्यवादी नेता माइकल बोरोडिन का मेक्सिको 
नगर में आगमन हुआ । बोरोडिन राय से मिले तथा राय के यहाँ अतिथि बन 
कर रहे। दोनों के बीच गहरा तकं-वितर्क एवं विचार-विमर्श हुआ जिसकी 
परिणति यह हुई कि राय से भौतिकवादी दर्शन अपना लिया और इस प्रकार वे 
समग्र: साम्यवादी बन गये । इसी वीच विश्व भर की तरह रूसी क्रान्ति की 
पबर सम्पूर्ण मेक्सिको में फैल गयी । फलछत: अब यह माँग उठायी गयी कि 
मंब्सिको समाजवादी पार्टी को साम्यवादी पार्टी घोषित कर दिया जाय । राय 
ने पार्दो के महामस्त्री के रूप मे उसका एक असाधारण सम्मेलन बुलाया जिसमे 
पार्टी को “मेक्सिको की साम्यवादी पार्टी” घोषित कर दिया गया। इस प्रकार 
राय सोवियत सघ के बाहर सर्वप्रथम साम्यवादी पार्टी के सस्यापक बने । 
सम्मेछ़न ने जुलाई 920 मे आयोजित द्वितीय कम्युनिस्ट इन्टरनेशनलछ सम्मेलन 
में राय के नेतृत्व में एक प्रतिनिधि मण्डल भेजने का निर्णय लिया । 

इसी वीच बोरोडित की संस्तुति पर राय को द्वितीय कम्युनिस्ट इन्टरनेशनल 
सम्मेलन मे भाग हेने के लिए आमन्श्रित किया 24: । राय ने 20452 
को प्रसन्नतापूर्वक स्वीकार किया । इस समय सोवियत सघ हस्त 7 युद्ध 
(वार आर इतर पेपर) में उलझा हुआ थ्ान्यवत मोस्को पीना 5४४ 
तथा समयसाध्य थी । राय मंविसको रू पेन गये, वहाँ से घ्चित जहाँ वे चार 
महीने ठहरे । बछिन से जून, 920 [0 स्का बहेंडे । 





नवनानववाद का प्रवर्तक-2 


साम्यवादी दौर में 


द्वितीय कम्युनिस्ट इन्टरनेशन सम्मेलन 6 जुलाई से ॥7 अगस्त 920 तक 
चला। सम्मेलन आरम्भ होने से पूर्व राय लेनिन से विचार-विमश् करने के लिए 
अनेक वार मिल चुके थे। द्वितीय सम्मेलन के विचारणीय विपयो मे एक प्रमुख 
प्रइन विभिन्‍न औपनिवेशिक देशो के राष्ट्रीय आन्दोलनो एवं उनमे स्थानीम पूँजी* 
पत्तियों के योगदान से सम्बन्धित था। इस प्रइन पर लेनिन ने एक आलेख तैयार 
किया जिसका शीपेक था “थीसिस ऑन नेशनल एण्ड कॉलोनियल ववेइबन/ 
(राष्ट्रीय एव. औपनिवेशिक प्रश्न सम्बन्धी प्रस्थापता) । छेनिम ने इसे राय को 
दिखाया । राय ने राष्ट्रीय मुक्ति आन्दोलन मे स्थानीय पूँजीपति वर्ग के योगदान 
के सम्बन्ध में लेनिन के विचारों से अपना मतभेद प्रकट किया । राय का यह 
मत था कि पूंजीपति वर्ग औपनिवेशिक देशो मे अविचल रूप से ऋ्रान्तिकारी वर्ग 
नदी बना रह सकता। यह य्ग साअ्राज्यवाद के प्रति समभौतापूर्ण नीति 
अपनायेगा । राय का मत था कि औपनिवेशिक देशो मे राष्ट्रीय मुक्ति आन्दोलग 
मजदूरों एवं झिसानो के प्रभाव को बढ़ा कर साम्यवादियों के नेतृत्व में चलाया 
जाप। इमके विपरीत लेनिन इस पक्ष मे थे कि साम्यवादियो को स्थानीय 
पूंजीपतियो के नेतृत्व भे चलने वाले राष्ट्रीय आन्दोलनो का समर्थन करना चाहिएं। 
तथापि लेनिन ने राय से कहा कि औपनिवेशिक देशो, यथा-भारत एवं चीन की 
परिस्तियों के बारे में मेरी जानकारी बहुत सौमित है। उन्होंने कहा कि 
राष्ट्रीय एवं ओऔषनिवेद्िक प्रइन बर राय वैकल्पिक प्रस्थापना तैयार कर सकते 
रे । राय मे पूरऊ प्रस्यापना तेयार बी। जब उन्हे लेनिन को दिखाया गया 
थे उन्होंने गुन्ताया कि एक ओर मेरी तव्रा दुगरी ओर राय की दोनों ही प्रस्धाप- 
ताएं सम्मेलन के सम्मुख स्वीकृति के लिए प्ररतुत कर दी जायें। यही किया 
जप डिशीय कम्पुनिस्ट इटरमेशनल सम्मेलन ने दोनो प्रस्थापनाओं को पारित 
कर दिया । 


राद ने जिस प्रइ ॥ पर अपना मउभेद 
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व्यक्त किया वह इस दृष्टि से अत्यस्त महत्त्व- 


पूर्ण था कि औपनिवेशिक देशों मे साम्यवादी किस नीति का पालन करे । यह्‌ 
प्रइत भावी कम्युनिस्ट इन्टरनेशनलछ (कामिन्टने) महासभाओ एवं व्यवस्थापिका 
सभा (एग्जीक्यूटिव कमेटी) की सभाओं में परेशानी पैदा करता रहा। अब 
पुनरावलोकन करने पर यह स्पष्द प्रतीत होता है कि भारत एवं चीन सदृश 
ओऔपनिवेशिक देशो में जहाँ अद्धं विकसित पूंजीवादी वर्ग थे, इतिहास ने राय द्वारा 
प्रतिपादित विश्लेपण को सत्य प्रमाणित किया है । 


कामिन्टने की व्यवस्थापिका सभा नें द्वितीय अधिवेशन के पश्चात्‌ एक छोटी 
केंद्रीय समिति (मोहिब्यूरो) स्थापित की जो कार्यकारी विभाग का रूप थी। 
राय इस समिति के सदस्य थे । एक केन्द्रीय एशियाई विभाग (संन्द्रल एशिया- 
टिक ब्यूरो) की स्थापना भी की गयी। राय दो अन्य सदस्यों के साथ इसके 
सदस्य थे। इस विभाग का अधिकाश्व उत्तरदायित्व राय को ही उठाना पडा ॥ 
भारत में क्रान्ति का परिचालन करने के लिए राय ने निश्चय किया कि कंन्द्रीय 
एशियाई विभाग की कार्यवाही का केन्द्र जहाँ तक सम्भव हो भारत की सीमा के 
निकटतम रखा जाय । रूसी एशियाई क्षेत्र के दृरस्थ स्थल यथा, तुकिस्तान एव 
बुखारो हुसी क्रान्ति के बाद अभी भी साम्यवादी नियस्त्रण में लाये जाने थे । 
दाय छाल सेना (हसी सेना) की टुकडी के साथ गये जिसने बुखारों जाकर उस 
पर अपना नियस्त्र॥ स्थापित किया। तदुपरान्त राय ने ताक्षकन्द मे एक 
“कान्तिकारी समिति” की स्थापना की । राय अफगानिस्तान को आधार बना 
कर भारत में क्रान्तिकारी गतिविधियाँ बढाना चाहते थे । किन्तु अफगान सरकार 
के विरोध के कारण उन्हे अपनी योजना का परित्याग करना पड़ा। फिर भी 
पय ने ताशकन्द में भारतीयों के प्रशिक्षण के लिए “इडियन पोलिटिकल एण्ड 
मिलट्री स्कूछ” (भारतीय राजनंतिक एवं सेनिक विद्यालय) की स्थापना की । 
भारत से जो अनेक मुसलमान तु मे “खिलाफ़॒त” के लिए सधपं में भाग लेने 
जाना चाहते थे वे ताशकन्द आकर भारतीय विद्यालय मे प्रशिक्षण छेते । विद्या- 
लय के कुछ सदस्यो की प्रबल माँग पर ताशकन्द में 7 अक्टूबर, 920 को 
“भारत के साम्यवादी दल” की स्थापना हुईं। बाद में ताशकन्द के भारतीय 
विद्यालय को बन्द कर दिया गया तथा मास्को में “कम्युनिस्ट युनिवर्सिटी ऑफ द 
टोइकछस ऑफ दे ईस्ट” (पूर्व के श्रमजीवियों का साम्यवादी विश्वविद्यालय) 
स्थापित किया गया । 


राय की विशेष रूचि भारत में साम्राज्ववाद-विरोधी फ्रान्तिकारी हट को 

दोब् करने में थी अतः उन्होंने अपना स्थायी निवास स्प्रे 4922 में पटक से 
् दाने अपने कृति /इडिया एए- 

बछ्धित बदल लिया । दस समय तक उन्होने अपनी प्रमुख छति /इंडि 


कर कं चु 
ट्राजिशन” लिख कर प्रकाशित करा दी थौ। पुस्तक की ने: कक हे 
तौर पर भारत छायी गयी । यद्यवि पुस्तक पर कानूनी पाबन्दी छ्गा दी गा 
से भर स्ि 
एवं अनेक प्रतियाँ जब्त कर छी गयी फिर भी कुछ अपने भन्तव्य पर पहुंच गयी 


विन में रहते समय राय निरन्तर प्रयत्नशील रहे कि वे भारत मे 5 
का एक समूह बना सके तथा भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन को कान्ति कई ) 
५र चलने को तत्पर कर सके । उन्होने ”इम्प्रेकर" (इटरनेशनल पैस कारसप डेंस 
में अनेक छेख लिखे। उन्होने “देन्गार्ड आफ इडियन इंडिपेम्डेन्स” नामक ष्क 
पाक्षिक का प्रकाशन भी प्रारम्भ किया । जब भारतीय सरकार | इस हे पर 
कानूनी पावन्दी छगा दी तो उन्होंने इसका नाम “अड़वान्स गा बदल ५ 
तथा इसी कारण आगे चछ कर इस पत्र का नाम /मासेज” रसा गया । रे 
ने अनेक प्रशिक्षित साम्यवादियों को भारत भेजने का प्रबन्ध किया किन्तु उनमे 
अधिकाद को पुछिस बन्दी बना लिया करती । राय अनेक जननेताओ से रा 
पत्र-व्यवहार करते थे । उनके अधिकाश पन्न पुलिस द्वारा बीच मे खोल हि हे 
जाते, प्रो के फोटो छेकर उन्हे अकित ठिकानों पर भेज दिया जाता । उन्होने 
भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के वाधिक अधिवेशनो के निर्णयो, यथा, 92] में 
हमदाबाद कांग्रेस तथा 922 के गया कांग्रेस को भी प्रभावित करने का प्रयत्न 
किया। राय की क्रान्तिकारी गतिविधियो के कारण उन्हे जमंनी से निष्कासित 
कर दिया गया । तब उन्होंने अपना निवास स्थान ज्यूरिस बदल दिया। वहाँ 
से एनेसी और एनेसी से पेरिस बदछा । इसमे से प्रत्येक स्थान पर जहाँ वे रहे 
उन्होने अपने पाक्षिक पत्र के प्रकाशन का प्रवन्ध किया । उनका भारत में डागे, 
अुपपफर अहमद, पिगरावेलु, शौकत उस्मानी एवं अन्य लोगों से पत्र-व्यवहार 
जारी रहा। ये उनसे भूमिगत साम्यवादी पार्टी बनाने एवं खुले तौर पर 
“पीपुल्स पार्टी” जिसका अभिप्रेत ऊिसानो व मजदूरों की आधिक माँगो का स्वर 
सुपर फरना था, बनाने का आग्रह करते रहे । 
इन गतिविधियों को समाप्त करने के लिए भारत सरकार ने राय एवं अन्य साम्य- 
बादियों के विस्द्ध 924 भे कानपुर पढयन्त्र अभियोग चलाया । यद्यपि इस 
अभियोग में राय अवराधी न । थे बिन्‍्तु विदेश में रहने के कारण उनके विदद्ध 
कार्यशाही नहीं की जा सकी । तथापि अन्य अपराधियो-मुजफ्फर अहमद, झौतत 
उस्मानी, दाये एवं नदियों युप्ता के विरद्ध मुकदमा चला एवं उनमे से प्रत्येक को 
पार यर्ष ता कठोर कारावास दिया गया । 
अनपुर धरय-त्र के चासद अनुनव का एक उज्ज्वल पक्ष भो था। इस अभियोग 
मे दिय गये नो मे पढे रूपप्ट हो गया कि केदल साम्यवादी विचार रसने मात्र से 
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किसी व्यक्त के विरुद्ध मुकदमा नहीं चलाया जा सकता । इस स्पष्टीकरण से 
प्रेरित होकर सत्यभकत नामक एक वामपंथी काग्रेसी ने दिसम्बर, !925 में कानपुर 
में साम्यवादियों का सम्मेहल आयोजित किया । एक सम्मेलन ने भारत की 
घरती पर भारत की साम्यवादी पार्टी का आरम्भ किया । राय ने पार्टी की 
स्थापना का हादिक स्वागत किया । 


राय 926 के अन्त तक कम्युनिस्ट इटरनेशनल मे अपनी प्रगति के सर्वोच्च 
शिखर पर पहुँच गये । कामिन्टन्न की चारों नीति-निर्धारक परिपदों-प्रेसिडियम, 
पोलिटिकल सेब्रेट्रेरिएट, एग्जिक्यूटिव कमेटी तथा वल्ड काग्रेस के वे सदस्य चुने 
गये। तथापि उस समय तक यह निर्णय छे छिया गया था कि राय भारत में 
साम्यवादी आन्दोलन का राजनंतिक एवं वंचारिक घरातल पर निर्देशन करते 
रहेंगे तथा संगठन के विकास की देखरेख इंग्लेण्ड की साम्यवादी पार्टी करेगी । 


कामिस्टने की व्यवस्थापिका सभा की नवम्वर-दिसम्बर 926 मे मास्को मे हुई 
प्ठेनम (भारी सख्या में उपस्थित सदस्यों की सभा) ने चीन की स्थिति पर 
विचार-विमर्श किया। राय ने आग्रह किया कि चीनी क्रान्ति को किसान 
आन्दोहन के रूप में विकसित किया जाये तथा इसका आधार किसानों की आधिक 
माँगो को बनाए जाए। राय के दृष्टिकोण का अनुमोदन किया गया तथा उनके 
द्वारा छिसी प्रस्थापना के आलेख को व्यवस्थापिका सभा द्वारा पारित कर दिया 
गया। यह निर्णय किया गया कि राय को चीन भेजा जाये जहाँ वे इस थीसिस 
के परिषातन पर समुचित निगरानी रखें । राय फरवरी, 927 मे केन्टन पहुंचे। 
हानकाव पहुँचमे के लिए उन्हें कई सप्ताह प्रतीक्षा करती पड़ी। बारोडिन 
कामिन्दने के दूसरे प्रतिनिधि थे, जिन्हें चीन भेजा गया । 

इस बीच फोमिताग के समित्र साम्यवादियो पर चाग-काई-शेक ने शिघाई व अन्य 
नेगरो में ]2 अप्रैल, 927 को आकस्मिक प्रबल आक्रमण किया जिसके फल- 
स्वरूप हजारों साम्यवादी मारे गए। वू-हान स्थित कोमिताग के दऊ, जिसे अब 
वामपंथी कोमिताग के रूप मे जाना जाता है, ने इसकी प्रतिक्रिया स्वरूप चाग 
काई-छेक को पार्टी से “निष्कासित” कर दिया । इस परिस्थिति में कामिन्टर्म 
की व्यवस्थापिका सभा की आठवी प्लेनम ने चीनी साम्यवादियों को सलाह दी 
कि वे किसान-वर्ग में क्रान्तिकारी भूमि सुधार कार्यक्रम अपना कर अपनी दाक्ति 
बढ़ायें तथा वामपथी कोमिताम से मित्रता बनाये रखें ॥ चूँकि बामपधी कोमि- 
तांग का नेतृत्व भी अधिकादातः सामास्तों एवं सेनिक अफसरों के हाथों में पा अतः 
कोमिताग की व्यवस्थापिका सभा की यह सलाह कि साम्यवादी अऋ्रान्तिकारी श्लूमि 
सुधारों को माग करते हुए वामपंथी कोमिताग से मित्रता रखें, अव्ययह्वारिक सिर 
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हुईं। राय ने यह पक्ष ग्रहण किया कि चीनी साम्यवादियों को चाहिए कि वे 
किसानों की माँगों का समर्थन करें एवं उनको हथियार प्रदान करें, जन आधार 
तैयार करे फिर चाहे वामपथी कोमिताग के नेताओ से सम्बन्ध-विच्छेद भी करना 
पड़े । इसके विपरीत बोरोडिन की इच्छा थी कि जहाँ तक हो सके बामपथी 
कोमिताग से मित्रता रखी जाय चाहे वे किसान व मजदूर आन्दोलन को 
हतोत्साहित भी करते हो । राय ने इस प्रइन का समाधात मास्को से माँगा किन्तु 
उन्हें स्टालित से तार मिला जिसमे आठवें प्लेतम की सम्मति की पुमराहइति मात्र 
थी कि एक और वामपंथी कोमिताग से मैत्नी रखना एवं दूसरी ओर शक्तिशाली 
किसान आनदोलम को प्रोत्साहव देना-इन दोनो विपरीत उद्देश्यों मे तामंजस्य 
स्थापित किया जाये । फछत. राय द्वारा प्रतिवादित भूमि-सुधार आम्दोलन को 
सक्रिय नहीं बनाया गया। जुलाई 927 में वामपथी कोमितांग की बू-्हात 
सरकार एवं चाग-काई-शेक की नानर्किंग सरकार में साम्यवादियो की निष्कासित 
करने के आधार पर पूनमिछन हुवा । साम्यवादियों को निष्कासित कर 
दिया गया तथा छप्ती सछाहकारों को जिनमे राय एवं बोरोडिन भी सम्मिलित 
थे मास्‍्को लौटने के लिए बाध्य होना पडा । यह महत्वपूर्ण है कि जब अनेक 
वर्षों बाद माओ स्से तुग के नेतृत्व मे चीनी साम्यवादी दल ने चीन में क्रान्ति को 
सफल बयाया तब अपने सार रूप में वह एक किसान-आन्दोलन की सफलता धी। 


राय जब मास्को लौटे तो उन्होने स्वथ को अजीब स्थिति में पाया। राय ने 
यद्यवि चीन में स्टालिन द्वारा स्वीकृत मोति दा पालन किया था किन्तु सेब 
स्टालिन उनसे मिलने तथा चीन में जो कुछ घटित हुआ उसके सम्बन्ध में उनके 
विचार सुनने के लिए भी तैयार नही थे । राय अक्टूबर !927 में मास्कों से 
बिन चले गये तथा फरवरी 928 में पुनः मास्को छौटे जबकि कामिस्टर्न की 
व्यवस्था विका सभा की नवी प्लेनम की बैठक थी । उन्हें बेठक में उपस्थित भी 
नही द्वोने दिया गया । अभी यह वेठक चल ही रही थी कि राय अपने बायें 
काग में अत्यधिक थोड़ा के कारण शोया पर छेटे रहने को बाध्य हो गये । उनके 
रोग को कर्णेमृछास्थिशोथ (पेस्टाअडिद्स) बताया गया । उन्हें फ्रेमलिंत 
अस्पतार भी नही भेजा गया जहाँ प्रायः कामिन्टने के सदस्थो को इलाज के लिए 
भरनी विया जाता थ', बल्कि मासको के बाहर एक छोटे जस्पताछ में रखा गया । 
अप उन्होंने अपने एक हिउ्धा मित्र को छिया जो माह्कों आये तवा बोरोडित एवं 
बुधारिन की मद्गधायता से राय को चोरी छिये रूस से धाहर छे गये। राय को 
बेहित छे जाया गया जदाँ पर उनका कर्णमुूलाध्यिश्नोथ का आपरेशन हुआ। 


आपरेधन के उपरास्त स्वास्थ्य छाभ करे समय उन्होने बृहद ग्रन्थ “रिबोल्यूछत 
पुश्ड काउग्टर रियोस्यूचथ इस चादना” खिला । 


०. 





कामिन्टनं के मई-जून, 928 के छठे अधिवेशन तथा कामिन्टने की व्यवस्थापिका 
सभा को जुलाई 929 की प्लेनम में स्टालिन ने अस्तर्राष्ट्रीय साम्यवादी 
आन्दोलन की नीतियो मे कुछ आधारभूत परिवर्तन उपस्थित कर यह नि३चय 
क्रिया गया कि औषनिवेशिक देझ्यो को पूंजीवादी राष्ट्रोय पाटियों से कोई सम्बन्ध 
नही रखना चाहिए । इसका आज्ञव यह था कि भारत में साम्यवादियों को 
भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस से सम्बन्ध विच्छेद कर लेना चाहिए । यह भी निश्चय 
किया गया कि यूरोप की समाजवादी पार्दियाँ प्रतिक्रियावादी है अत. भत्सना के 
योग्य हैं तथा साम्यवादियों को उनका विरोध करना चाहिए। इसका निहितार्थ 
यह था कि उगते हुए फासिस्टवाद का विरोध करने के लिए बने साम्यवादियो एव 
समाजवादियों के सगठित मोर्चे में दरार डाली जाय । राय इन दोनों नीतियो 
के विरोधी थे । उनका अभिमत था कि भारत मे साम्यवादियों को राष्ट्रीय 
आन्दोलन के अन्तर्गत सक्रिय बने रहना चाहिए तथा किसानो एवं मजदूरों की 
माँगो को आगे छाकर राष्ट्रीय आन्दोलन का क्रान्तिकारी रूपान्तरण करना 
घाहिए। वे यूरोप में साम्यवादियों एवं समाजवादियों के संगठित मोर्चे के बने 
रहने के भी पक्षपाती थे जिससे उगते फास्तिस्टवाद का विरोध सफलकाम वन 
सक्े। राय ने इन विपयों पर “विरोधी जमेन समाजवादी पार्टी (भ्रपोजिशन 
कम्पुनिस्ट पार्टी आफ जमंनी )” के अखबारो में लिखा । जमंनी की इस पार्टी का 
नेतृत्व हाइनरिश् ब्राइलर एवं आगस्ट थेेल्हिमर कर रहे थे एवं वे इससे पूर्व ही 
स्टालिन के कोपभाजन वन चुके थे । कामिन्टर्न की व्यवस्थापिका सभा की ओर 
पै क़ितस्बर, 929 में 'इम्प्रेकर' (इन्टरनेशनल प्रेस कारस्पॉन्डेंस) मे यह घोषित 
किया गया । “राय ने ब्रान्डलर अखबारों मे लेख लिख कर तथा ब्रान्डलर 
संगठनों को समर्थन देकर स्वय को कम्युनिस्ट इटरनेशनल की घिरादरी से बाहर 
कर लिया है तथा अब उन्हें कम्युनिस्ट इटरनेशनछ से निष्कासित समझा 
जायेगा |! 


यह बढ काल था जब स्टालिन उन सभी साम्यवादी नेताओ को समाप्त कर देने 
में लगे ये जो अपनी स्वतन्त्र सम्मति रखते हो । कामिन्टर्न से अपने निष्कासम 
के सम्बन्ध में राय की यह टिप्पणी सर्वेथा उपयुक्त थी - “प्रा प्रमुस अपराध यह 
था क्षि मैंने स्व॒तन्ध्र विचार रखने के अधिकार का दावा क्रिया ।” 
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अपने देश लौट कर 


राय ने अब दृढ़ निश्चय कर लिया कि वे छौट कर भारत जायेंगे यद्यपि इस बात 
में सन्देह नही था कि भारत में उन्हे बन्‍दी बनाया जायेगा तथा उन पर ब्रिठियय 
सम्राट के विरुद्ध युद्ध छेडने का अभियोग चलाया जायेगा जो आरोप 924 के 
कानपुर पडयस्त्र प्रकरण में उनके विरुद्ध माया गया था | ब्रान्डलर एवं अन्‍य 
मित्रो ने अत्यधिक भाग्रह किया कि राय भारत लौटने के अपने निर्णय को बदल 
दें किन्तु इससे राय विचलित नही हुए । उन्होने वलिन में अपने कुछ भारतीय 
मित्रों को तैयार किया कि भारत में वे जो कार्य करना चाहते हैं उसमे सहायक 
बनें। उन्होंने अपने चार सहयोगियो-तय्यव शेख, वृजेश्सिह, सुन्दर कवाड़ी एव 
डॉ अनमादि भादुरी को अपने भारत आगमन का आधार बनाने के लिए पहले 


भारत भेजा इस्तास्वुल एवं बगदाद होते हुए वे स्वयं अज्ञात रूप में ) दिसम्बर, 
930 को कराची पहुँचे। 


दाय भारत में अपनो गिरफ्तारी के पूर्व सात महीने तक भूमिगत बने रहे। इस 
काल मे लोग उन्हे "डाक्टर महमूद” के नाम से जानते थे । उन्होने अनेक युवा 
प्रान्तिकारी कार्यकर्ताओं से सम्पर्क स्थावित किया तथा उनकी गतिविधियों का 
मार्य-दशंन किया। इस अल्थ अवधि में हो, जिस नाम से उनकी चर्चा किया 
जाता था “रायबादियो” ने विशेष रूप से मजदूर आन्दोलन में अपना काफी 
प्रभाव बढ़ा छिया । इस अवधि में लिन कुछ युवा कार्यकर्ताओं यथा वी बी. 
काशिफ तथा मणिवंत कारा आदि से उन्होने सम्पर्क किय। ॥ वे भविष्य में देश के 

से प्रभावशाली नेता बने । राय कांग्रेस के कराची अधिवेशन में भी उपस्थित 
रहे, वे जगाहरलाल् नेहरू से मिके तथा उन्होंने मौलिक अधिकारों एवं राष्ट्रीय 
आधिक वार्यक्रम सम्बस्धी प्रस्तावों को स्वावित करने में सहायता की जिनमे भार 
तीय राष्ट्रीय वाग्रेस ने पहलोबार सामाजिक-आधिक सुधारपरक नीति अपनायी । 
हर राय को बम्बई में 26 जुछाई, 93] को बन्दी बना छिया गया । 


राब 24 जुलाई, 93] से 20 नवम्बर, 936 तक जेल मे रहे। उन पर 
हब 








खुले न्यायालय के बदले जेल मे ही अभियोग चलाया गया । उन्होमे अपनी प॑रवी 
स्वय की। उन्हें अपने विरुद्ध लगाये गये आरोप के प्रतिवाद का वक्तव्य भी पूरा 
नही देने दिया गया । उनके द्वारा तैयार क्रिया गया प्रतिवादी वक्तव्य चोरी-छुपे 
जेछ से बाहर ले जाया गया तथा “माई डिफेन्स” शीर्पक से उसका पुस्तक रूप में 
प्रकाशन हुआ । राय ने अपने पक्ष के समर्थन में मुख्य रूप से यह कहा कि भारत 
में ब्रिटिश सरकार “कानून द्वारा स्थापित” सरकार नही है तथा “दमन एव 
शोषण के ख्विकार भारतीयों के लिए एक ही उचित कानून है विद्रोह का कानून, 
स्वतन्त्रता के छिए ऋशन्‍्तिकारी संयर्प का भव्य कानून” राय के विरुद्ध अभियोग 
की सुनवाई न्याय सभा (जूरी) द्वारा नही हुई वरन्‌ अभिनिर्धारको (असेसर्स) 
की सहायता के आधार पर हुईं। चार मे से दो अभिनिर्धारकों ने उन्हे अपराधी 
नही माना । तथापि न्यायाघोश ने उन्हे दोपी ठहराया तथा बारह वर्ष के कठोर 
कारावास का दण्ड प्रदान किया । इलाहाबाद उच्च न्यायारूय में अपील करने 
पर यह दण्ड छ: वर्ष का कर दिया गया। जेल में जिन परिस्थितियों मे उन्हें 
सता गया वे अन्य राजनैतिक वन्दियो की परिस्थितियों से कही अधिक कठोर थी। 
उन्हें जेल मे “बी” श्रेणी के कैदियों के समान रखा गया तथा उनको प्रतिमाह एक 
से अधिक पत्र छिसने की अनुमति नहीं थी। उन्हे मित्रो से जेल मे मुलाकात 
करने की भी इजाजत नही थी । 

फिर भी जेल में वन्‍्दी रहने पर भी उनके राजनतिक कारये पर प्रतिबन्ध कारगर 
गही हुआा। ऐलन ग्रोटस्चाक (जो राय के जेल से रिहा होने पर भारत आई 
पैव उन्होंने राय से विवाह किया) को जेल से प्रति माह उन्होने जो पत्र लिखे 
उनसे प्रकट होता है कि उन्होने जेल मे विपुल अध्ययन किया । उन्हें अपने छेखन 
कार्य के लिए किसी एक समय से एक साथ 000 पृष्ठो की एक जिल्द लेने की 
अनुमति धी। उन्होंने जेल मे इस प्रकार की नौ जिल्दें लिस डाली । वाद मे, 
इस लिखित सामग्री मे से कुछ का पुस्तक रूप में प्रकाशन हुआ जिनमे “फासिज्म! 
/हिस्दोरिकल रोछ ऑफ इस्लाम”, "मैटीरियलिज्म” “हिरेसेज ऑफ टुवस्टियप 
सैचुरी” तथा “भाइडियल आफ इंडियन वोमनहुड” ग्रस्व सम्मिलित थे । दे बहुत-सा 
सजनंतिक साहित्य जेल से बाहर घोरी-छुपे रूप में भेजने में भी कठिनाई पनुभव 
नही करते थे। यह इसलिए सम्भव हो पाता था क्योकि जिस जेल मे वे भेजे जाते, 
पेहाँ के वाईन एवं अधीनस्थ अधिकारी उनके मित्र वन जाते। उनके बन्दो- 
जीवन के समय उनके अनुयायियो ने उतकी अनेक पुस्तिकाएँ जो हक घोरो- 
छुपे रुप से बाहर भेजी, प्रकाशित की | इनमे “अवर टास्क इन इंडिया» “चाएगा 
इन रिवोल्ट”, “विदर कांग्रेस” तथा “लेंटर्स दु द कांग्रेस सोशलिस्ट पार्टी” 
पुस्तिकाएँ उल्लेखनीय हैं । 


राय जब 20 नवम्बर, 936 को जेल से रिहा हुए तब उन्हे पहली बार यह 
अवसर मिला कि वे स्वय के निरीक्षण मे भारत की राष्ट्रीय लोकतस्त्रीय ऋ्राम्ति 
के सम्बन्ध में अपने विकसित विचारों छो क्रियान्वित करने के लिए प्रयलशील 
बनें । जेल से रिहा होने के तुरन्त वाद उन्होने जनता के प्रति सार्वजनिक अपील 
प्रकाशित की जिसमे उन्होने लोगो से छाखो की संख्या मे भारतीय राष्ट्रोय कांग्रेस 
की सदस्पता ग्रहण करने का आग्रह किया । साथ ही उन्होने यह भी स्पष्ट कर 
दिया कि राष्ट्रीय आन्दोलन को ऋष्तिकारी परिवर्तन एवं छोकतन्‍्त्रीय प्रक्रिया के 
माध्यम से ही शक्तिशाली बनाया जा सकता है । उन्होने आग्रह किया कि ग्राम 
एवं तालुका कांग्रेस कमेटियो को सगठित करके भारतौय राष्ट्रीय कांग्रेस को नीचे 
से ठोस आधार पर निर्मित करना चाहिए तथा इन कमेटियों के माध्यम से छोक- 
तम्जीय स्वतन्त्रता एव भूमि सुधार के सामाजिक-आधिक कार्यक्रम हाथ में छेकर 
उन्हें सक्रिय बनाना चाहिए। उनका यह विचार था कि ग्राम एवं तालुका कमे- 
टियो का जाल फैलाकर काग्रेस संगठन को राज्य के भीतर एक दूसरे समानान्तर 
राज्य के रूप में विकसित किया जाय । यह योजना थी कि काग्रेस एक वैकल्पिक 
राज्य के रूप में उपयुक्त समय पर स्वतन्त्र भारत का सविधान मिर्माण करने के 
लिए सविधान-सभा को आहूत करेगी और यह आह्वान भारत में लोकतस्त्रीय 
स्वातन्थ्य फ्रान्ति के आरम्भ का सकेत होगा । 


इस कार्यक्रम के आधार पर राय के साथियों एवं अनुयायियों ने देश में अनेक 
ग्रामीण एवं गागरिक केन्द्रों में कार्ये आरम्भ किया | उन्हे शीघ्र ही सफहता 
मिलने छगी नथा दो वर्ष के अल्प-राछ मे वे ऐसी शब्ित बन गये जो प्रतिस्प्ध[पूर्ण 
प्रतीत होने छग्री । बागग्रेस के नेताओं में अधिकाश को किसानों एवं मजदूरों वी 
परिव्तेनकारी मागो पर आधारित कार्यक्रम पसम्द नहीं था। राय के मत मे 
कांग्रेस मे फ्रान्तिकारी परिवर्तन छामे के लिए सगठन मे घैकल्पिक क्रान्तिकारी 
नेतृत्य बियतित करना आवश्यक था। इस उद्देश्य से उन 


होने अउने अनुयाधियों का 
कांग्रेस के थन्पर्गत एक 


दे बनाया जो “लोग आफ रैडिकल फाग्रेस मेन” व हलाया । 
किन्तु इस जत्यस्त सरल कार्यक्रम में इ्ितीय विश्व-युद्ध वी घोषणा होने पर गति- 
रोघ भा गया । युद्ध सम्बन्धी नीति के कारण राय एवं उनके अनुयायियों में 


भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस से सम्बन्ध-दिच्छेद कर लिया । 


शिवीर बिघ्य युद्ध । सितम्बर, 946 यो 
राव ने दिया एश्ड बार" 
प्रस्तुत री जा रंडितस काय्रे 
गये एक पुस्त रुप मे द्रर 


भआारम्म हुआ । उसके धीघ्र पश्चात्‌ 
(भारत एप युद्ध) नामक अ्रस्थापना (घीसिस) 
गे मंच छोग द्वारा अफ्टूबर के मध्य से अग्रीकार ह 
द्यित हुई। यह एक जयमगाता हुआ श्रतिभा मडित 
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प्रलेख़् था जिसमे राय ने अपने विचारों को प्रतिपादित करते हुए दर्शाया कि यह 
युद्ध साम्राज्यवादी युद्ध नही है, साञ्राज्यवाद ने इस युद्ध को टालने का भरसक 
प्रयत्त किया है एवं यह परस्पर विनाशकारी युद्ध संयोगवश अपने मिथ्या अनुमान 
के कारण क्षिप्रकारिता मे छिड़ा है। उन्होने यह भी व्यक्त किया कि यदि युद्ध 
अन्त तक लड़ा गया तो वह “दोनो सम्बन्धित पक्षों को निश्चय ही कमजोर 
बनायेगा और इस प्रकार क्रान्ति के प्छावनकारी सिंहद्वार खोल देगा ।” स्मरणीय 
है कि जब नाजी-सोवियत अनाक्रमण सधि के अनुसरण में पोलेण्ड के कुछ भाग 
को नाजी जमेनी ने तथा अन्य कुछ भाग को सोवियत सघ ने अधिकृत कर लिया 
दव अनेक महीतो युद्ध “कृत्रिम” स्थिति मे बना रहा । फिर जब नाजी सेनाओ 
ने अप्रेछ, 940 मे फ्रास पर आक्रमण किया एवं वे विजय पर विजय प्राप्त कर 
भागे बढ़ती गयी तो राय इस निर्णय पर पहुँचे कि अब यह फासिस्ट विरोधी युद्ध 
बन गया है तथा सम्पूर्ण विश्व में छोकतन्त्र की प्राण-रक्षा के लिए किसी भी 
रीमत पर मित्र राष्ट्रो द्वारा किये जाने वाले युद्धडप्रयत्नो में सहायता करना 
अनिवाय हो गया है। राय ने यह उद्घोषणा की “यदि फासिस्टवाद सम्पूर्ण यूरोप 
पर अपना ्रभुत्व स्थापित करने मे सफल हो गया तो क्रान्ति को अन्तिम विदा, 
भारतीय स्वतन्त्रता को अन्तिम विदा ।” उन्होने अत्यन्त विश्वासयुक्त भविष्यवाणी 
भी "फासिस्टवाद की पराजय साम्राज्यवाद को कमजोर बना देगी” और भारत 
को छोकतन्त्रीय स्वतन्त्रता के निकट लागेगी । 


भारतीय जनता परम्पागत रूप से अग्रेजों की विरोधी रही । अन्तर्राष्ट्रीय खतरों 
का उसे कोई अहसास नही था । अस्तु, आश्चर्य नदी कि उन दिनो नाजी सफलताओं 
का समाचार सुन कर भारतीय नगरो एवं गावों मे खुशी की लहर-सी दौड जाया 
करती धी । राय जानते ये कि ऐसी परिस्थितियों मे युद्ध कार्यों में सहायता 
देना, जिसका उन्हे खुला प्रचार करना था, निश्चय ही अलोकप्रिय बनना होगा । 

हैं राय के चरित्र का वैशिष्टय था कि उन्होने अपने सिद्धान्तों के लिए अपनी 
छोऊप्रियता की वलि देने का निइचय किया तथा स्वय क्यो फासिस्ट-विरोधी युद्ध मे 
विजय के उद्देश्य के प्रति मन-प्राण से सम्ित कर दिया। 


अपने इस निर्णय के कारण राय को भारतीय राष्ट्रीय काप्रेस के नेताओं से संघर्ष 
में आना पडा । छाग्रेस के नेताओं का मत था कि वे भारतीय जनता को युद्ध 
प्रयल्लो का समर्थन करने के छिए तब तक नहीं कह सकते जब तक कि प्लिदिशय 
सरझार भारत में ऐसी राष्ट्रीय सरकार की स्थापना कर: मा 
जो अपनी प्रतिरक्षा एवं विदेश-लीति निर्धारित करने में स्यतन्त्र हो । 


ने पर सद्धमत न हो जाये 
राय ने 


डपल 


इस सशते समर्थन के प्रस्ताय को अस्वीकार किया क्योकि उसका अर्थ मही होता। 
यदि शर्ते को पूरा नही किया गया तो युद्ध-प्रयत्नों में सहायता का विरोध किया 
जायेगा। राय का तर्क था यदि हमारी छोकतम्त्रीय स्वतन्त्रता के लिए यह 
आवश्यक है कि फापस्िस्ट-विरोधी युद्ध सफल हो तो हम यह नहीं कह सकते कि 
हम अपनी अमुक झर्ते पूरी होने पर ही उसकी सफलता के लिए सहयोग देंगे। 
इस मतभेद के कारण रास्ते अलग-अलग बन गये। रेडिकल काग्रेसमैव लीग 
द्वारा आमन्त्रित कुछ फासिस्ट-विरोधी सभाओो पर कांग्रेस नेताओं मे रोक छगा 
दी, इस पर राय एवं उनके अनुयायियो ने कांग्रेस को त्याग दिया एवं दिसम्बर, 
940 में अपनी अलग-/रंडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी” स्थापित की । 


युद्ध का सही तौर पर फसिस्ट विरोधी स्वरूप निरूपित कर राय ने विश्वासपूर्वेक 
पूर्वानुमान किया तथा खुले तौर पर भविष्यवाणी की कि नाजी-सोवियत अना- 
फ्रमण सधि के बावजूद रूस को युद्ध मे सम्मिलित होना पड़ेगा एवं वह मित्र 
राष्ट्रो का सहयोगी बनेगा । यह उस समय सिद्ध हो गया जब 2! जुलाई, 94] 
को हिटलर ने रूस की पूर्वी सीमा पर दु्प आक्रणण कर दिया। युद्ध के इस 
मोड से भी युद्ध के वास्तविक स्वरूप क्े प्रति भारतीय राष्ट्रीय नेताओं की आँखें 
नही खुली । दिमम्बर, 94। में जापान धुरी राष्ट्रो की ओर से युद्ध में संस 
हुआ तथा जापानी सेनाएँ अगस्त, 942 मे भारत की पूर्वी सीमा पर आ 
पहुँची । सुभाषघन्द्र बोस जापान से मिल गये थे, वे टोकियो आकाशवाणी से 
प्रतिदिन भारतीय क्षितिज पर ॒"उगते सूरज” का स्वागत करने के लिए अपने 
अनुवायियों को प्रेरणा दे रहे थे । इस विपम स्थिति में भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेत 
में 9 अगस्त, 942 को “भारत छोडो” आन्दोलन प्रारम्भ कर दिया। यदि 
पढ़ आन्दोलन सफल हो जाता तो सम्भावना यही थी कि यह जापान की फास्ट 
सेना के लिए "भारत आज” आन्दोलन बन जाता । 

सौभाग्पयश “भारत छोड़ो” आम्दोलन प्राय तीन महीने की अवधि में समाप्त 

वाय ही गया। इस गमय तक रूगी सौमा पर स्तालिनग्राड में नाजी सेनाओं 

को सफ़्तापूर्दक रोक दिया गया । दिसम्बर, 942 में छप़नऊ में रेडिकल 

इेशोफेंटिक पार्टी के जसित भारतोय सम्मेलन में राय ने घोषित किया किन 

फेबछे युद्ध में फासिस्ट शक्तियों का पराजित होना सुनिश्चित हो गया है बरन्‌ 

पामिस्ट-विरोधी युद्ध के कारण ग्रेट ब्रिदेन एवं मित्र देशों मे जो सामालिक-आधिक 

परिद्देग उपह्यित हुए हैं उनके परिणामस्वरूप भारत को स्वतन्त्रता प्राप्त होगी । 








इनिदासकार इस बात पर सहमत हैं कि 
फामिस्टवाद की पराजय के कारण स्वतस्त्रता 


को प्रोत्साहन देने वाली शक्तियों का उदय हुआ, अधिकाशतः: उनके परिणाम- 
स्वरूप भारत को स्वतन्त्रता प्राप्त हुई। वास्तव में भारत ही नहीं वरन्‌ सम्पूर्ण 
विश्व भर में उपनिवेशवाद की समाप्ति का यही एक कारण था । 


राय को ज्योही यह स्पष्ट हो गया कि विहव-युद्ध मे फासिस्ट शक्तियों की पराजय 
सन्निकट है उन्होने भारत के युद्धोपरान्त पुननिर्माण पर अपना ध्यान केन्द्रित कर 
दिया। उन्होने दो आलेख तैयार कराये, पहला, “पीपुल्स प्लान फोर इकाना- 
मिक इवल्पमेट आफ इडिया” (जतयोजना ) तथा दूसरा “ड्राफ्ट कान्सटिट्यूशन आफ 
फ्री इंडिया” (स्व॒त्तत्र भारत के संविधान का मसौदा )। इन आहछेखो द्वारा राय 
ने देश की आयिक एवं राजनैतिक समस्याओं को हल करने की दिशा मे अपना 
मौलिक योगदान दिया । राय ने तदयुगीन प्रचलित आधिक चिन्तन के विपरीत 
“पीपुल्स प्लान” में कृषि उत्पादन एवं लघु उद्योगों को प्रधानता दी । “पीपुल्स 
प्लान! में उसादन का उद्देश्य लाभ के लिए न मानकर उपभोग के लिए 
माना गया। आशिक थोजना का उद्देश्य जनता की आधारभूत आवश्यकताओं 
डी पूतति करना माना जो भोजन, आवास, शिक्षा एवं चिकित्सा की सुविधाएँ प्रदान 
करना था। “ड्राफट कास्टिट्यूशन आफ फ्री इंडिया” में भारत के “राज्य” की 
परिकत्पना एक ऐसी संरचना के रूप मे की गयी जिसमें केन्द्र-सत्ता देश भर मे 
फंसी जन-समित्तियों के जाल पर आधारित हो तथा जन-समितियो को व्यापक 
अपिकार प्राप्त हों यथा, कानून निर्माण मे पहल करना, विचाराधीन विधेयकों पर 
सम्मति प्रदान करना, प्रतिनिधियों का प्रत्याह्मात करमा तथा महत्वपूर्ण राष्ट्रीय 
मसलो पर जनमत-संग्रह करना | परवर्ती काल मे जयप्रकाश नारायण ने “लोक- 
समितियों” के जिस विचार को छोकप्रिय बनाया वह प्रमुखतया राय के “ड्रापट 
क्रास्टिट्यूडन आफ फ्री इडिया” से लिया गया था । 


गय के वेचारिक विकास-क्रम मे सलवमानववादी चिन्तन के अनुस्थापन का समारम्भ 
रेडिकल ढेमोक्रेटिक पार्टी के सक्रिय कार्यकर्ताओं के एक महत्वपूर्ण अध्ययन शिविर 
दारा हुआ जो कि देहरादून के पास गढ़ी में 8 गई से 8 मई, 946 कक आयो- 
जित किया गया था । इस शिविर में 82 से भी अधिक सदस्य उपस्थित हुए 
पे। राय ने शिविर में अपने भाषणों में इगित किया कि साम्यवाद अब कोई 
अप्रत्यक्षीकृत स्वप्नलोक नही है, सोवियत रूस में जो कुछ घटित हो रहा है उससे 
घोर के पाँव प्रत्यक्ष दिखायी देने लगे हैं। अब उमकी अविश्वसनीय घ्वजा फ्री 
छाया में मुक्तिदायों क्रान्ति किसी प्रकार सम्भव नही है। दम कप मा 
को प्राप्ति के लिए कार्यरत होना द्वोगा कौर यद्‌ आदर द्द परनुब धुबा ५ न्ता रे 
प्राप्ति । उन्होंने यह विचार व्यक्त किया कि साम्यवाद के सिद्धान्त एय ब्यवद्दा 
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के हवास का कारण मानव-प्रगति मे विचारो के सर्वोपरि महत्व को न समझ्न पाना 
है | उन्होने दृढतापूरवक कद्ठा कि भौतिकवाद मानव-इतिहास के विकास में विचारो 
के योगदान को असगत नही दर्शाता क्योकि विचारो का उद्गम मानव के भौतिक 
अस्तित्व मे ही होता है। गान्धी झिविर मे दिये गए उनके भाषणों का सकछन 
“न्यू आरिभन्टेशन” नामक ग्रन्थ में हुआ है । 

रंडिकल डेमोक्रेटिक पाटी का अखिल भारतीय सम्मेलन दिसम्बर, 946 में बम्बई 
में आयोजित किया गया । इस सम्मेलन के यूं राय ने अपने कुछ सहयोगियों से 
विचार-विमर्श किया तथा जिस दर्शन का वे प्रतिपादन कर रहे ये उस्त उन्होने 
स्पष्ट रूप प्रदान किया। उन्होने कुछ सिद्धान्त-सूत्रों के खप में इस व का 
सार प्रस्तुत क्रिया जो नवमानववाद के 22 सिद्धान्त-सुत्रों के रूप मे प्रचलित हुए। 
इनमे नवमानववादी दर्शन के वेयक्तिक एवं सामाजिक पक्षों के सिद्धान्तो की 
भछक मिलती है। ये मनुष्य के जैविक विकास में ही उसके आधारभूत मृल्यो, 
स्वाधीनता, बुद्धिपरकता एवं नेतिकता का खोत मानते हैं। ये राजनतिक एव 
आविक स्वतन्त्ता की अविभाज्यता पर बल देते है एव इग्रित करते है कि स्वत 
न्यता के आदर्श को किस प्रकार प्राप्त किया जा सकता है। यह 22 सिद्धान्त 
सूत्र रंडिकल डेमोफ्रेटिक पार्टी के बम्वई सम्मेलन में पारित किये गए । सम्मेलन 
में 22 सिद्धान्त-मूत्रो से सम्बन्धित राय के भाषणों को "वियाम्ड कॉम्यूनिज्म 
घीष॑क पुस्तक में प्रकाशित किया गया । 

वम्पई सम्मेलन के पर्चात्‌ राय के कुछ सहयोगियों ने उनसे अनुरोध डिया कि 
बह नवनिमित दर्शन सम्बन्धी घोषणापत्र प्रस्तुत करें। मई, 947 में आहेस 
पैयार करके-/“सयू हामेनिज्म-अ-मेनिफेस्टो” (नवमानववाद-एक घोषणापत्र) झीप॑क 
में उसवा प्रकाशन क्रिया गया । इस घोषणापत्र में सामयिक विचारधाराओं ही 
थक्षमगाएं, साम्यवादी सिद्धान्त एवं व्यवह्वार का ह्वास तथा नवमानववादी दर्शन 
हा प्राह्ष प्रस्तुत किया गया । इस दर्शन को आगे चलकर रेडिकछ ह्ामेनिज्म 
सउसालययाद-या त्रान्तिकारी मानवयाद की सल्चा से अभिहिन किया गया । 

946 में गढ़ी कंम्प के अय्रसर तक राय ने साम्यवाद को पूर्णतः त्याग दिया पा 
सयापि वे जपने को धमंद्रोही मावसंवादी मानते थे । आगे चलकर उनके विचारों 
के पिरास ने यह स्पच्ड कर दिया कि माउसंबाद से उनकी विपयगामिता इतनी 
लापारतूत थी कि अउ किसी भांति उन्हें माउसंवादी नही ठहराया जा सकता। 


तथापि उस्दोवे माज्से एव उनके पयप्रदर्धक कार्य के प्रति गहरी श्रद्धा बनाये रसी । 





हम यदाद के 22 सिद्धानव- 
पर विवार-दियय के उपराब्य 





यूत्रो एवं उसके घोष घापत्र में प्रतिपादित सिद्धास्तो 
राप इस निर्णय पर पहुंचे दि दलगत राजनीति एव 
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छोकतन्त्र के आदश मे ही एक असंगति निहित है तथा दलीय राजनीति का सत्ता 
हथियाने के रूप में परिणत हो जाना वहुत सम्भव है। राय का यह मत था कि 
छोकतन्त्र मे राजनंतिक सत्ता जनता की प्राथमिक संस्थाओ, जेसे कि जन-समि- 
तियो में निहित होनी चाहिए एवं किसी राजनेतिक पार्टी द्वारा उसे हथिया ढेना 
सवा अवाछतीय है। इसके अतिरिक्त उनका यह दृष्टिकोण था कि भारत जैसे 
देशों में जहाँ मतदाताओं का अधिकांश भाग अशिक्षित है, यह अवश्यम्भावी है 
कि दलगत राजनीति सत्ता की सिद्धान्तहीन अन्धी दौड़ में परिणत हो जाये। 
रंडिकल डेमोक्रेंटिक पार्टी के सदस्यों के अनेक शिविरों तथा सभाओ में इन बिन्दुओ 
पर गश्भीर विचार-विमर्श किया गया एवं अन्ततः दिसम्बर, 948 में कलकत्ता से 
हुए अश्लिल भारतीय सम्मेलन में पार्टी को समाप्त करने का निर्णय छे लिया गया। 
राजनंतिक पारियों एवं सत्ता की राजनीति से सम्बन्धित उनके भाषणों एवं लेखो 
का वाद में "पालिटिवस, पावर एण्ड पार्टीज” शीर्षक पुस्तक के रूप मे प्रकाशन 
हुआ। रंडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी के भंग होने पर राय के अनुयायियों ने “रैडिकल 
हमेनिस्ट मूवमेट” (नवमानवतावादी आन्दोलन ) प्रारम्भ किया जो आगे चलकर 
“रेडिकल ह्यूमेनिस्ट एशोसियेशन” बना । 


नवमानववादी आन्दोलन के तत्त्वावधान में अनेक सम्मेलन एवं शिविर आयो- 
जित ढिये गए जिनमे लवमानववाद के सिद्धान्तों को और अधिक स्पष्ट किया 
गया। राय ने इन सम्मेलनो मे जो नये विचार प्रस्तुत किये उनमे एक सहकारी 
बर्षंनीति की अवधारणा से सम्बन्धित था। सहकारी अर्थनीति में उत्पादन के 
साधवो पर न तो पूंजीवादी वर्गे का स्वामित्व होता है और न राज्य का। उन 
पर सय उत्पादको का अधिकार होता है। राय का मत था कि सहकारी 
भय॑नीति पूंजीवादी अर्थनीति एवं राज्य के स्वामित्व की अर्थनीति दोनो से श्रेप्ठतर 
है। 
अपने जीवन के अन्तिम वर्षों मे राय ने दो जिल्‍्दों में “रीजन, रोमाण्टिसिज्म एण्ड 
रिवोह्यूशन” पुस्तक लिखी । इसकी प्रथम जिल्‍्द उनके जीवनकाल में प्रकाशित 
हो गयी थी तथा दूसरी जिल्‍्द मृत्योपरान्त प्रकाशित हुई । इसमे मानव-प्रगति 
में विधारों का योगदान दर्शाने की दृष्टि से पाइचात्य विचारों का विवेचन प्रस्तुत 
किया गया है। राय ने निष्कर्ष रूप में छिसा 'स्वब्छन्दवाद का बुद्धिजन्य 
संस्कार करने से तथा बुद्धिवाद का साहसिक कर्म की स्वच्छन्द चैतना के साथ 
संस्पर्श होने से क्रान्तियों की सफलता का मार्ग प्रशस्त बनता है ।” 
इस काल में राय ने अपने संस्मरण भी छिसे जिन्हे वे पूरा नही कर सके। यह 
सस्मरण उस समय से प्रारम्भ होते हैं जब 93 मे ये शस्परी बी पोज में जागा 
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गये । उन्होंने करीब 92] तक के अपने राजनंतिक अनुभवों का विवरण 
लिखा डिनन्‍्तु तभी 25 जनवरी, 954 को हृदय-गति एक जाने से उनका निधन 
हो गया । 


राय एक बौद्धिक विराट पुरुष थे। वे मौलिक विचारों के अक्षय स्रोत थे। 
उन्होने जीवन भर अपनी बौद्धिक शक्तियों को स्वतन्त्रता का आदझ् श्राप्त करने 
में लगाया । अपने संस्मरणों को पूरा लिख कर उन्होने इस प्रुस्तक का श्लीपंक 
“स्वातन्श्य की खोज में” देना चाहा था ) मानवी स्वतन्त्रता उनके समग्र जीवन 
की प्रेरणा एवं ज्वलन्त पिपासा थी । 





इस अध्याय के एक वृहृद्‌ झश को सेमरन राय के “द रेस्टलेस ब्राहियन” जान पेट्रिक हेपकोक्स के 
/'कम्पूनिज्म एण्ड नेशतलिज्म इन इडिया” तथा दी. बी. कार्शिक के “एम. एन, राम-पोलिदिकत 
दायोग्राफ़ी” प्रन्धों से चयनित किया गया है । 


दूशश ख्ण्ड : मौलिक दृष्टिकोण 


पाँच 


एकतत्ववादी ग्रकृतिवाद * विज्ञान का दर्शन 


मौद्िक मानववाद (रेडिकल ह्यूमतिज्म) को वैज्ञानिक मानववाद भी कहा जा 
पकता है। इसके निष्कर्ष पर पहुँचने के लिए वैज्ञानिक दृष्टिकोण को अपनाकर 
मानव के विवेक, उसके अन्य मानवों से सम्बन्ध और संसार मे उसके स्थान को 
समझने का प्रयास किया जाता है। 


जिस दृष्टिकोण को विज्ञान के लिए अपनाया जाता है उसका उपयोग दर्शन के लिए 
भी किया जाता है। इसको भौतिकवाद अथवा एकतत्त्वात्मक प्रकृतिवाद कहा 
जाता है। भूत अथवा पदार्थ अविनाशी तो नही है छेकिन उसको ऊर्जा में परि- 
वरत्तित किया जा सकता है। अतः भौतिकवादी दक्शंन को एकतत्त्वात्मक प्रकृति- 
बाद कहना अधिक संगत है। 


दोन स्वोकृत सिद्धान्त 

भोतिकवाद अयवा एकतत्त्वात्मक प्रकृत्तिवाद के तीन स्वीकृत सिद्धान्त हैं और यही 
रिद्वान्त वैज्ञानिक दृष्टिकोण के आधार माने जाते हैं। ये सिद्धान्त हैं--प्रकृतिवाद, 
फारण-कार्य के आधार पर निदचयवाद और एकतत्त्ववाद । 


अ्रहवृतिवाद प्रकृति के अस्तित्व को स्वीकार करता है और उसका दावा है कि प्रत्येक 
उस्तु प्रकृति के अश के रूप में ही अस्तित्व में है। यह देखा जा सकता है कि 
सामने जो एक मेज रखी है वह परमाणुओं का ऐसा संचय है जो निरन्तर गतिशील 
है। यह माना जाता है कि परमाणु अस्तित्व मे है ओर उनके अति भृक्ष्म कण 
एक दूसरे के चारो ओर निरन्तर घूमते हैं। इन अति सुक्ष्म कणों का भी 
अस्तित्व है और उनमें ऊर्जा घक्ति है। यह ऊर्जा झक्ति का भी अस्तित्व है। 
परडुतिवाद का तात्यय यही है कि वह अस्तित्व के यथा को स्वीकार करता है। 
यदि संसार के सभी तत्वों को पूरी तौर से जाना जा सकता है तो उसके अस्तित्व से 
इन्कार नही किया जा सकता । प्रकृतिवाद दृश्यमान अनुभूठ ससार को ख्रम 
अपवा “माया” नही मानता है । 


कारण-कार्य निश्चयवाद का तात्पयं यह है कि बिशधय नियमबद्ध ओर 225 
है। प्रकृति के नियम निशचयात्मक हैं। कोई भी पटना बिना कारण पर 
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नही होती । ऐसा नही होता कि जो पापाण आज कठोर है वह कछ अपने आप 
कोमल हो जायेगा जब तक कि इस प्रकार के परिवत्तन के लिए कोई कारण न 
हो । यदि कोई अस्वभाविक घटना होती है तो कारण-कार्य मिश्चयवाद गह्‌ 
मान छेगा कि घटना का कोई कारण अवश्य होगा चाहे वह कारण तत्काल 
मालूम हो अथवा नहीं। 


एकनत्त्वात्मक प्रकृतिवाद मूलतः भोतिकवादी दृष्टिकोण है जिसमे एक तत्त्व के रूप 
में प्रकृति को स्वीकार किया जाता है । इस सिद्धान्त में समस्त अत्तित्व का 
आधार एक भान्न भूत अथवा पदार्थ को स्वीकार किया जाता है। वह विश्व के 
अस्तित्व को दंत नहीं मानता और समस्त अस्तित्व के आधार को एक तत्त्व 
मानता है। एक तत्त्वामक प्रकृतिबाद जड और चेतन के द्व॑त को अस्वीकार 
करता है। बह प्रकृति से परे किसी आधिभौतिक सत्ता को स्वीकार नहीं 
करता है। प्रकृतिवाद के अनुसार जिस वस्तु का भी अस्तित्व है वह प्रकृति का 
अश् है। यदि भविष्य में इन्द्रियितर को चाहे वह दूर सदेश हो या परा दृश्य- 
अनुभव और अनुसधान के बाद वैज्ञानिक रूप से स्वीकार कर लिया जामेगा, जैसा 
अब तक स्वीकार नही किया गया है, तो उसे भो प्रकृतिवाद स्वीकार कर लेगा । 
इन अनुभवों को भी अस्तित्व का अग मान छिया जायेगा और उन दृश्यमान 
वस्तुओं को समझने के लिए आवश्यक अनुसघान किया जा सकेगा और उसको 
समझा जा सकेगा । (ई सी. एम. हनसेन की पुस्तक 'ई. पी. एस. एण्ड पेरा 
साईकोलाजी,' प्रकाशक-प्रोमेघिएक बुक्स, न्यूबार्क 980) 
पिज्ञान और दर्धधन 
पढे घास सहज रूप से समझी जा सकती है कि प्रकृतिबाद, कारण-कार्य-निए्चय- 
बाद और एक तत्त्वथाद येज्ञानिक दृष्टिकोण के आधार हैं। यदि कोई वैज्ञानिक 
अश्चामान्य दृश्यगत यस्तु को देखता है तो वह उस वस्तु के अस्तित्व को अस्वीकार 
महा करता, उसे अ्रम नही मानता बरन्‌ वह उसे स्वीकार कर लेता है । वह 
ऐप दृष्दगा बस्तु के कारणों को बूंड़ने का प्रयास करता है। अनुभव, अनुसधान 
और प्रयोग के द्वारा बह नये देश्यगत बस्तु की ब्याख्या करने का प्रयास करता है 
भर उसके सत्यो की अधिक जीच करता है। वंज्ञानिक ज्ञान अनुभव और तर्क 
४ ममस्यय मे थ्राप्त होता है। तक के दारा कारण-ऊार्य (निश्कप) के सम्बन्धो 
को सिर करना हो निश्ययवाद हे। वेजानिक यह मानकर चलता है कि 
एड जार: 84 अनेक पारणो से दृश्धमान वस्तु प्रकट ठुई है। वह इसको 
सा ही लि क्र गा अंग मानता है। प्रकृति से परे डिसी आधिभोतिक 
. रवीगार झर सेने से उसके सम्बन्ध में वंज्ञानिकों सोज नहीं 
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की जा सकती । चाहे कितनी असामान्य और असम्भव-सी छूगने वाली दृश्यगत 
वस्तु हो, वंज्ञाविक उसके प्राकृतिक कारण ढूँढने का प्रयास करता है । इसी 
सिद्धान्त के आधार पर वह अपनी जाँच-पड़ताल और शोध कार्य करने का प्रयास 
करता है। एकतत्त्तवाद (प्रकृतिवाद) का यही तीसरा मान्य सिद्धान्त है 
इसको वेज्ञानिक दृष्टिकोण में भी स्वीकार किया जाता है । 


कारण-कार्य निश्वयवाद और एकतत्त्ववाद दोनो सिद्धान्त अनिवार्य रूप से एक 
प्ाथ रहते हैं । यदि कोई वस्तु दूसरी वस्तु को प्रभावित करती है तो उनमें 
परस्र कुछ समानता होनी चाहिए । दो एक दम भिन्न वस्तुयें एक दूसरे को 
प्रभावित नही करती । यदि विश्व में दो प्रकार के तत्त्व हैं ज॑से जड़ पदार्थ 
(अथवा कर्जा) और अध्यात्म शक्ति तो दोनो में समानता होनी चाहिए जिससे थे 
परस्पर एक दूसरे को प्रभावित कर सकें । यदि उनमे समानता है तो वे एक ही 
बललिल के अद् है और उनमे द्वैत को देखने का प्रयास काल्पनिक अथवा अनुमान 
ही कहा जायेगा । इससे स्पष्ट है कि ससार का अस्तित्व एकतत्वात्मक ही है। 


मानव सम्यता के समस्त इतिहास में इस बात का साक्ष्य मिलता है जब-जब 
मानव आइचयंजनक दृश्य और वस्तु का कारण नही समझ सका तो उसने उसके 
पीछे किसी अदृदय दाक्ति की कल्पता की । जब मानव आँधी और विजली के 
कारणों को नही जानता था तो उसने जुपीटर (बृहस्पति) अथवा इन्द्र देवता की 
उतना की । उस दछ्षा में मानव ने सभी प्राकृतिक दृश्य और वस्तुओं के कारण 
के रुप मे विभिन्न देवी-देवताओं की कल्पना की । वायु, वर्षा, धूप और समुद्र 
की कहूरो के पीछे देवी देवताओ की कल्पना की गयी । विज्ञान की प्रगति से 
पर्मात क्षेत्रों के सम्बन्ध मे नवीन ज्ञान आछोकित किया। सामान्य कल्पना है 
कि देवो-देवता अज्ञात क्षेत्रो में निवास करते है जो वैज्ञानिक ज्ञान की परिधि के 
बाहर हूँ। विज्ञान की प्रगति के साथ-साथ आधिभौतिक शाक्तियाँ पीछे हृटती 
जा रही हैं। इससे एकतत्त्वाद (प्रकृतिबाद) का सिद्धान्त प्रमाणित होता है। 
प्रकृत्तिवाद और कारण कार्य निदवयवाद भी मानव अनुभवों से प्रमाणित हुए हे । 
जहाँ आधिभौतिक द्ाक्तियो के पक्ष में निश्चित प्रमाण उपलब्ध नहीं हैं यही 
भोतिकवाद और एकतत्त्वास्मक प्रकृतिवाद विज्ञान के सम्पूर्ण इतिद्वास से सिद्ध 
हुए हैं । 
पन्दकोश के अनुसार “दर्शन” का अं है ज्ञान और वियेर की सोज । पढ़ 
परिभाषा विज्ञान की भी है। विभिन्‍न विज्ञान यथाषें और अस्तित्व के विस्ल- 
भिमन रूपो का अध्ययन करते हैं लेकिन दर्शन सम्पूर्ण अस्तिस्व को 204 का 
प्रयास करता है । इसी कारण दर्शन को दिन्ानों या विज्ञान बद्ा जाता है । 
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भौतिकवाद और एकतत्त्वात्मक प्रकृतिवाद को विज्ञान का दर्शन अथवा ज्ञान का 

दशन कहना उचित है । इसमे यह निष्कर्ष निकलता है कि दर्शन जीवन के 

यधार्थ के सम्बन्ध में केवल कल्पनाएँ नहीं वरन्‌ वह भोतिकवाद, एकात्मक प्रकृति- 

बाद के आधार पर अस्तित्व के यथार्थ की व्यास्या करता है । यह एक मात्र 
दर्शन का अभिप्राय है । 


फारण-फार्य निरंचयवाद और पूर्दे निइचय 

यदि समस्त विश्व नियमबद्ध प्रक्रिया है और यदि कोई विकास बिना कारण के 
नही होता और यदि मानव चेतना पर भी कारण-कार्य निश्चयवाद का नियम 
लागू होता है तो इसका अर्थ यही होगा कि विश्व का सम्पूर्ण विकास इस नियम 
के अधीन निश्चित है। भआाज जिन वस्तुओ का अस्त्तिव है उनके आधार पर 
भविष्य निर्धारित होगा । इसका यह भी अर्थ है कि ससार का भविष्य कारण- 
कार्य निश्चय के आघार पर निश्चित है और इतिहास के विकास चक्र में मानव 
शनरज के मोहरो के समान है। क्‍या मानव की चेतना स्वतन्त्र है और यदि 
ऐसा है तो किस सीमा तक, इस प्रइन पर आगे विचार किया जायेगा यहाँ इतना 
कहना ही पर्याप्त है कि कारण-कार्य निश्चयवाद के अनुसार पूर्व निश्चय और 
पूर्व निर्धारित लक्ष्य दोनों बातों को लिया जा सकता है । 


इस तथ्य को भी नहीं भूलना चाहिए कि कारण-कार्य निश्वयवाद में आकस्मिक 
घटनाओं की सम्भावना को भी स्वीकार किया जाता है क्योकि सामान्य रूप से 
कारण-कार्य सम्बन्धों के होते हुए भी ऐसी स्थिति भी आ सकती है जबकि आक- 
स्मिक घटना के घटित हो जाने के वाद उसके कारणों का पता चले । 


इस सम्बन्ध मे एक उदाहरण विचारणीय है जिससे निश्वयवाद और आकरस्मिकता 
दोनों के साथ रहने फी बात सामसे आती है । मान लीजिए एक व्यवित पहाड़ 
के रास्ते से पंदस जा रहा है और उसी समय पदह्ाड की चोटी से एक पत्थर छुड़ 
नया हुआ रास्त पर गिरता है। व्यक्ति का उस रास्ते पर चलना कारण-कार्य 
निशयययाद के आधार पर निश्चित है। हो सकता है कि बह अपने रोगी मित्र को 
देसने के छिए जा रहा हो । पढ़ाड़ की चोटी से पत्थर का गिरना भी कारण 
का निशयययाद के आपार पर घटित होता है | वायु और वर्षा से पत्यर चोडो 
पर पुझता ने रह गया हो और गुरूत्याकर्पप से बह भीचे गिर गया दो । यहाँ 
सेना घटनाये मनुष्य का पढ़ादी रास्ते पर चलना और पहाड़ी वी घोटी से पत्यर 
हा गिरना अपने-भपने ढारघों से निर्धारित है। छेकिन दोनों घटनाओं के एक 
साध पद द्वोने डा प्ररय् कारण नहीं भी हो सरुता है। दोनों घटनाओं के 
एक साथ घदित होने को आम्स्मिऊ घटना ही बहा जा सझता है। 
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ऐसी घटनायें दैनिक जीवन में घटित होती है। यहाँ पूर्व निर्धारित लक्ष्य नहीं 
है यद्यपि ससार तियमवद्ध है। आवश्यकता और आकस्मिकता दोनों भविष्य 
निर्धारित करने में योग देते हैं। मानव चेतना इतिहास के निर्माण में शक्तिशाली 
सहायक है, इस बात को आगे दिखलछाया जायेगा । 


अस्तित्व का रहस्य 

मानव मात्र की यह स्वाभाविक प्रश्षत्ति है कि वह कारण-कार्य सम्बन्ध के आधार 
पर सोचता है । इस विचारक्रम से वह इस विश्वास पर पहुंचता है कि इस 
विज्ञाल विश्व जिस में असंख्य मीह्ारिकाएँ हैं और जिनम्रे से प्रत्येक में छासो तारे 
हैं और उनमे हमारी पृथ्वी एक नीहारिका का एक झोटा सा ग्रह है जिसे किसी 
निर्माता ने बनाया है। इसी सिद्धान्त के आाधार पर ईश्वर के अस्तित्व को सिद्ध 
करने का तक प्रस्तुत किया जाता है। 


तक॑ और विवेक की इस दाक्ति के आधार पर हम यह प्रश्न उठा सकते हैं-यदि 
ईश्वर ने विश्व को रचना की तो उसकी रचना किसमे की ? सामान्य रूप से यह 
उत्तर दिया जाता है कि ईश्वर स्वयभू' है, तो फिर यदि ईश्वर 'स्वयभू' हो सकता 
है तो वह विश्व भी स्वथभू” क्यो नहीं हो सकता ?ै 


विवेक के अनुसार हर वस्तु का कारण होना चाहिए। लेकिन जिसका अस्तित्व 
नही है उससे अस्तित्व उत्पन्न नही हो सकता । हम चाहे जितने पुरातन युग की 
कल्पना करें, उस समय भी कुछ ने कुछ अस्तित्व था, यह आवश्यक नहीं है कि 
वह आधुनिक विश्व के रूप में रहा हो । अतः हम यह मान लेते हैं कि या तो 
यह विश्व अथवा अध्यात्मिक शक्ति जिसे ईश्वर कह्मा जाता है उनमें से एक 
अथवा दोतो का अस्तित्व एक साथ रहा होगा । 


दर्शन को मुख्य शाजाएँ 

उबत विचार क्रम से मोटे तौर से तोन प्रकार के दर्शन सामने आते हैं । प्रपम 
धासा के दर्शन में यह स्वीकार किया जाता है कि भोतिक जगत (विश्व) का 
अस्तित्व है। इसको मानने वाला दर्शन भौतिकवाद अयया एकतत्त्वात्मक प्रकृति 
बाद कहा जाता है। दूसरी छापा के दर्धन में ससार में ऐसो आधिभोतिक 
आत्तमिक घज़ित की सत्ता स्वीकार करता है जो सब में व्याप्त है। उस्े वेदास्त, 
अध्यात्मवाद अथवा नावयाद (आइडियलिजम) बढ़ा जाता है। तीसरी धासा 
के दर्शन में पह माना जाता है कि भौतिक जगत और पष्यात्मिक सत्ता दोनो का 
अस्तित्व है। इसको दंतयादी दर्धन कहा जाडा है। 





इंतवादी दर्शन तके पर सरा नही उतरता बयोकझि विवेर के आधार पर यह नही 


माना जा सकता कि दो भिन्न प्रकार की वस्तुएं चेतन और जड़ (भूत-पदायें) 
जिनमे कोई वात समान नहीं है, एक-दूसरे को प्रभावित करती है ॥ यदि आध्या- 
त्मिक सत्ता भौतिक जगत को प्रभावित नही करती तो उसकी एक दम उपेक्षा की 
जा सकती है। यदि उनमे से कोई दूसरे को प्रभाविद करती हैं तो उनमे कुछ 
समान गुण होने चाहिए। ऐसी दश्शा मे हमे एकतत्त्वात्मक विद्व की भौतिक 
बादी कल्पना को स्वीकार करना पडेंगा ! 


एकतस्‍्तवात्मक अध्यात्मवाद के दो रूप मिलते हैं। भारत का वेदान्त दर्शन भी 
इसका एक रूप है जो भारतीय पद्‌ दर्शनों में अन्तिम है। दूसरा रूप हमे 
पश्चिमी एकतत्त्वात्मऊ अध्यात्मवाद में मिलता है जिसका प्रतिनिधि स्पिनोजा का 
विश्वदेवताबाद करता है । 


बेदान्त दर्शन के अनुसार केवल ब्रह्म की सत्ता है और समस्त विश्व-सृष्टि ब्रह्मइत 
अम अथवा म'या है। मनुष्य की आत्मा ब्रह्म का अश है अतः वह भी सत्य 
है। मनुष्य की आत्मा अनजाने कारणों से माया के भ्रम से व्याप्त हो जाती है 
और वह ससार को सत्य मान कर उसके भौतिक सुस-साधनो में भ्रमित होती है। 
जीवन का छद्य माया के बन्धनों को जीतकर ब्रह्मलीन होना है । भवित, ए्याग 
ज्ञाम इस छृ्य की पूति में सहायक बताये जाते है। इस दर्शन में मानव जीवन के 
दुख दैन्य फो कम करने का उपाय नही बताया जाता छेकिन इन दुन्सों से बचने 
का एक मात्र उपाय “ब्रद्म” प्राप्ति के लक्ष्य फो अपनाना है। इस बात की 
प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है कि झिसी मनुष्य ने जीवित अवस्था पलथवा मरणोपरान्त 
“ब्रद्ध वी प्राप्ति पी है। इस प्र्ार के लक्ष्य प्राप्ति का दाया जानवूझकर 
रिया गया अयबा अनजाने मिथ्या प्रचार भी हो सकता है । जो व्यकित ब्रह्म 
में छीन दोने के छिए भवित, त्याग, तपस्या अथवा अन्य उपाय अपनाता हैं बह 
यारतव में यह नहीं जानता कि उसका छक्ष्य क्या है। ब्रह्म निरादार, अप 
और निर्गुण वहा जाता है। ऐसी स्थिति भे यह सम्भव है कि जो व्यक्त व्रद्ध 
में छीत दोने के छक्ष्य को पाने के खिए अनेक वर्षों तक भवित, साधना, त्याग 
तपरया करता है वह ऐसो मनःस्थिति अपने में उत्पन्न कर छे जिससे उसे यह 
थआानास होने छगे कि उसने ब्रद्धप्राप्ति का रूध्य प्राप्त कर छिया है। एस 
प्रयार बद्घलीन दोने री छद्य प्राप्ति में आत्मप्रवचना अथवा आत्ममोह हो | जो 
भी दो बद्धप्राल्ति के छडप यो पाने में छीन व्यक्तियों मे समार के सानवजीयां 
को सुधारने के छिए बटुग परम काम हिया है। 









लिये प्रवृति जोर देस्यर अथवा प्रद्य मे अन्तर नदी करः 
सार प्रदृति जोर ब्द्य दोनो पक दो हैं । बटुदेस्वाद यो ये 
70 


ता है। उसके अनु 
भो छप्तन मौतिक- 


बाद कहकर उसकी आलोचना की है। वहुदेववाद मे यदि एकतत्त्ववाद और 
कारण-कार्य निश्वयवाद (विवेक एवं तर्क) के लक्षणों में स्वीकार कर लिया जाय 
और उस अर्थ मे उसको सत्य स्वीकार किया जाय तो उसके ईश्वर और प्रकृति 
में कोई अन्तर नहीं रह जाता है। फिर भी दोनो मे महत्वपूर्ण अन्तर है। 
बहुदेववाद मे ईद्वर ओर प्रकृति को एक मानने पर भी उसमे ईश्वर-प्रकृति का 
एक अपना लक्ष्य माना जाता है। इस प्रकार का लक्ष्य एकत्त्त्ववादी प्रकृतिवाद 
के साथ संगत अथवा उचित नहीं माना जा सकता । संसार में जितना कष्ट 
ओर निर्देयता हमे दिखायी देती है उसको ईदवरीय लक्ष्य के आधार पर स्वीकार 
नही किया जा सकता । हमें तो इस सृष्ठि का एक ही उद्देश्य मालूम होता है 
जिसमे सभी जीव, जिनमे मानव प्राणी भी शामिल है, निरन्तर संधर्षशील है । 


एकतत्त्वात्म प्रकृतिवाद सृध्टि के रहस्य को उद्घाटित करने मे सहायक न भी हो 
तो भी उसके द्वारा हम भूत काल से सृष्टि के विकास को समझ सकते है। हम 
अपनी वर्तेमान स्थिति को समझ सकते है और अच्छे भविष्य के लिए प्रयत्नशील 
हो सकते हैं । 


मानव 5 प्रकृति का हिंसा 


एकतत्त्वात्मक प्रकृतिवाद का तात्पये है कि प्राणी जगत, जिसमे मानव भी सम्मि- 
लित है, का विकास जड पदार्थ से हुआ होगा । इस कथन की पुष्टि आधुनिक 
विज्ञान भी करता है। 


जोवन का आरस्म 


वेज्ञानिको का अनुमान है कि पृथ्वी करीब 5 अरब वर्ष पुरानी है। पृथ्वी के जडी 
भूत पदार्थों के अध्ययन से यह पता चला है कि करीब एक अरब वर्ष से पृथ्वी पर 
जीवन है। इसका अर्थ यह है कि पृथ्वी पर जीवन आरम्भ ह्वोमे से करीब 4 
अरब पर्ष पूर्व पृथ्वी अस्तित्व में आ चुकी थी (यह तथ्य और आगे वर्णित 
तथ्य प्रोफेसर अल ए एवॉस जूनियन की पुस्तक “एडवेंचर्स आफ माइड" के हक 
लाइफ विभेन! के आधार पर लिये गये है। इस पुस्तक का सम्पादक रिचई 
ट्र,एडछसेन और जान फोब्लर ने पिटेज बुक-प्रकाशन के छिए किया है। दूत रा-जड़ी 
'त पदायों के नये अध्ययनों से पता चला है कि जीवन का आरम्भ “इससे भी 
पके हो चुका था लेकिम उससे मुख्य तक॑ पर प्रभाव नही पडता है'-'दि इक्तामिस्ट 
(छदन, 7-3 भाच, 98।, पृष्ठ-94) 


बैशानिों में पृष्दी पर जीवन के आरम्भ होने के सम्बन्ध में कुछ मान्य पिद्धास्त 
प्रतिपादित किये हैं। पृथ्वी के अस्तित्व मे जाने के समय यहाँ के वातावरण का 
अनुमान छगाया गया है जिसमे जीवन का विकास हुआ होगा । अनेक मामलों 
में उमर समय वी पृष्पी क्षाज की पृथ्वी से बहुत भिन्न रही होगी । पहुछी बात 
तो यह है कि उत्त समय पृद्यों प्राण चायु से मु थी और वातावरण में ज्याशतर 

बदन, अमोनिया जोर मियेख नामक गेस घी । इस समय पृथ्दी पर जो प्राणवायु 
है उसता बहुत सा भाग पनीभूत होरर पृष्री के तछ से करीब 20 मील ऊपर 
एक पादर-्सी इन गयी है। यह घादर मूर्य की भारक किरणों (अल्ट्रा बायछेद 
रेडिएय) ये रक्षा करती है। बति प्राचीनकाछ में भो पृथ्वी के चारो ओर 
पोधू। प्राघय'यु का घेरा नदी पा जोर उस समय सूर्य के अति यूध्म भार 
फिर्या डा प्रभाव पड़का थाव। उस समय पृख्यी का लापक्रम अधिक था ओर 
ससुर का जस्त भो से घा। वेज्ञानियों वा अनुमाय है झि उन अवस्थाओं ने 
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आहत द्रव्य अथवा कोयछे के मोलिक्यूछ (सूक्ष्म कण) उत्पन्न हुए होगे जिनके 
बाद जीवन उत्पन्न हुआ होगा । 


पिछले वर्षों में अनेक प्रयोगों के द्वारा पृथ्वी की अति प्राचीनकाल्ीन अवस्थाओ 
को उत्पन्न किया गया है। इन प्रयोगों से उक्त मान्य चिद्धास्तो की पुष्टि होती 
है। उदाहरण के लिए शिकामो विश्वविद्यालय के दो रसायनवंज्ञानिको-स्टेनले 
मिलर और हेराल्ड उरे ते यह सिद्ध किया है कि उद्जन, मिथेल, अमोनिया और 
जल के मिश्रण को विजली से उद्ेलित किया जाय तो मिश्रित आछात द्रव्य को 
उत्पन्न क्रिया जा सकता है । इस प्रकार के मिश्रित आल्ात जीवन तत्त्व अथवा 
पदार्थ को जीवन के विकास की पूर्व स्थिति कहा जा सकता है । 


एक अन्य प्रक्रिया से मिश्रित आछात द्रव्य से जीवन के अज्य को विकप्तित किया 
जा सऊता है। इस प्रक्रिया को स्वचालित प्रक्रिया कहा जा सकता है। इसके 
दर स्वय उत्पन्न होने वाले अणु बशो अर्थात्‌ ऐसे अणु अशो (मोलिव्यूछ) के कृत्रिम 
रूप विऊमित हो सकते है। इससे अनेक प्रकार के एक से अनेक जीवाणु उत्पन्न 
करने की क्षमता विकसित होती है । इस प्रकार के स्ववजनित जीवाणु-अणु अशों 
के वाद ही जीवन का विकास होता है 


जिन अवस्थाओ मे जड तत्त्वों से जीवाणु तत्त्वो का विकास हुआ वे अवस्थाएँ काफ़ी 
समय से नही रह गयी । नवीन विकास का मुख्य कारण यह था कि पृथ्वी के 
वातावरण मे प्राणवायु घोरे-धीरे बढ़ गयी। विभिन्‍न प्रकार के वानस्पतिक विकास 
से जो दुर्गन्ध दूर करने वाला तत्त्व उत्पन्न होता है उससे पृथ्वी पर प्राण 
वायु उत्पन्न हुई थी। वनस्पति सूर्य की रश्मियों के प्रभाव से जल तत्त्व से 
व्णवायु को विभाजित करने मे सहायक होती है। इस प्रकार उत्पन्न प्राणवायु 
3थ्वी के वातावरण में जमा हो जाती है और उसका घनीभूत घेरा पृथ्वी को चारो 
ओर से घेरकर उसे सूर्य करी भारक किरणों से सुरक्षित करता है । इन परि- 
स्थितियों मे प्राणवायु से साँस लेने वाले जीव उत्पन्न होते हैं ॥ इसके साथ ही वह 
परिस्थिति समाप्त हो गयी जब जड-जगत से जीव जगत उत्पन्न होता है। इसके 
वाद वेज्ञानिक प्रयोगशालाओ से अलग जीवन की उत्पत्ति की प्रक्रिया शुरू हो गयी थी। 

जंबिक विकास 

जड़ पदार्थ से जीवन उत्पन्न होने के बाद विभिन्‍न प्रकार के पधुओं और जीव 
जम्तुओं के विकास की व्याख्या की जा सकती है ॥ इस सिद्धास्त को जंविक 
विकास बहा जा सकता है। चाल्स डारबिन ने 859 में “जोरीजिन ऑफ 

स्पेत्तौज" (जोब का विकास) नामक पुस्तक प्रकाशित की थी। उसने अपनी 
पुलऊ में यह सिद्ध किया था कि विभिन्‍न प्रकार की वनस्पति और जीव-जन्तु 


प्राकृतिक चयन के आधार पर विकसित होते हैं। जीव के सभी रूप अत्तित्व 
के सधर्य में छीन हैं और वे ही जीवित रह पाते हैं जो पर्यावरण के अनुरूप अपने 
को वदखने की क्षमता रखते है । 


यद्यपि डारबिन ने जीवन के विविध रूपो के अस्तित्व के सघप का उल्लेख झिया 
है लेकिन वह इस वात को स्पष्ट रूप से नहीं बता सका कि वे व्या कारण हैं 
जिनके आधार पर कुछ जीव नष्ट होने से बचे रहे जबकि दूसरे नष्ट हो गये। 
कहा जाता है कि डारबिन ने यह तो वतछाया कि विभिन्न जीव किस प्रकार 
जीवित रहे लेकिन वे कंसे उत्पन्न हुये, उसने इस वात को नही वतलाया । बाद 
में वशानुफ्रम के नियमों के अध्ययन से, जिन्हें मेन्डेल ने अपमे प्रयोगी से सिद्ध 
किया, उक्त समस्या को काफी हद तक सुलझाया गया है। मेन्डेल ने वनस्पति 
जगत के सम्बन्ध में अयने प्रयोग उसी समय किये थे जब डारविन अपनी पुस्तक 
"दि आरीजिन ऑफ स्पेसीज” छित्र रहा था । मेन्डेल के बाद के अनुसन्धानों से 
यह पता चला है कि बश्चानुक्रम धागे के समान सूक्ष्म तत्वों से आगे चलता है । 
उन्हें “फ्रोमोसोम” (जीवकोश) कहा जाता है जो प्रत्येक वनस्पति और प्राणी" 
जीप के घरीर के प्रत्येक कोश में विद्यमान रहता है। प्रत्येक जीव-कोश में अनेक 
जीक्षाण द्वोते हैं जो मिश्रित प्रकार के दोहरे मोलिक्यूल होते हैं । जीवाणु वशानुफ्रम 
के चरिध्र करो जाये ले जाने में महायक होते हैं । वेशानिक इस प्रकार के जीवाणुओं 
को जीव-फोघ्च से अलग करने में सफल हो चुके हैं। उन्नत अवस्था के पेड़ो और 
उप्नत अवस्था के जीवो के घरीरो में “जीवकोश्यो” के जोड़े विद्यमान रहते हैं। 
इस प्रकार के “जीवकोशो” के जोडे एक या दो सौ तक होते हैं। मानव परीर 
में जीवकोष्यों के 23 जोड़े रहते हैं । 
भव यह प्रमाणित हो गया है कि जीवन की विभिन्‍न श्रेणियों जथथा मोनियों, 
जीवाणुओ-जीउकोशों और जोवो के वरिव्तन से उत्पन्न होती है। इस प्रकार के 
परिवर्तन जिस्त-मिन्‍्न प्रकार के विजीरण से रामायनि+ऊ तत्त्वो और उनके सकरी+ 
का से उतस्त द्ोते हैं। जससख्य परिवतेनों के द्वारा वद्चानुक्रम की पीढ़ियाँ 
उत्सन्‍े दोवी हैं। दे प्राइविक घातावरण के अनुकुछ अपने को द्वाछ लेती हैं। 
पे श्पत जगत और प्राणो जगत में प्राकृतिक यातावरण के अनुकूल बने कर 
जीवित रददन के अनेक उदाहरण मिलते दैं। कुछ अरक्षित जन्तुओं में ऐसी 
परेति मिलती है जिसके द्वारा ये गरल्न करके अधिक शितणाप्ती जह्तुओं के 
भाकपण मे अपने यो बचा देते है। लायों वर्षों के अनुभवों के आधार पर 
पगच के जनुरछ जाने यो बनाने वी प्रत्ति, आत्म रक्षा की आदत वि धित 
(8 राही। बढ़ मा है दि थोगो के पिहास जोर उनकी योतियों के बढ़ते री 
74 


प्रक्रिया के दौरान असख्य वनस्पति और जीव नष्ट हो गये होगे और उनमें से कम 
ही जीवित रहे हैं। इस प्रकार जीवन के विविध रूपो में वे ही आज जीवित हैं 
जो प्राकृतिक चयन के नियम से सुरक्षित रह सके हैं । 


बज्ञानिकों ने विभिन्न वनस्पति ओर जीवो के प्राकृतिक चयन के वाद भिन्न-भिन्न 
हझुपो के विकास का अध्ययन किया है लेकिन वे इस बात का अध्ययन नहीं कर 
सके हैं कि जीव-जन्तुओ की विभिन्न इन्द्रियो जैसे-चक्षु, कान और मस्तिष्क 
द्वारा उनके नियन्त्रण का विकास कंसे हुआ । जीव-जन्तु वनस्पति जगत से इस 
अर मे भिन्न है कि वे स्वेच्छा से एक स्थान से दूसरे स्थान को जा सकते हैं। 
इससे उनकी रक्षा की सम्भावना बढ़ जाती है और वे अपने लिए उत्पन्न खतरे 
को पहचान सकते और उस से अपना बचाव कर सकते हैं। इस प्रकार आँख 
और मस्तिष्क की दाक्ति से उनके जीवित रहने की सम्भावना बढे जाती है । 
यही बात श्रवण, प्राण, स्वाद ओर स्पर्श के अवयवों और उनकी शक्ति के सम्बन्ध 
में कही जा सकती है। शरीर की पाचन क्रिया भी एक महत्वपूर्ण प्रक्रिया है जो 
जीवन की रक्षा करती है। 


यह भी दिखायी देता है फ्ि पृथ्वी पर जीवन का जो रूप विद्यमान है वह त्रिकास 
के द्वारा जीवित रहा है। उच्च जीव-जन्तुओ और उनके प्रजनन के विकास से 
उमड़ा वंध् चलता रहता है। उच्च श्रेणी के जीवो मे लिग-मेद से प्रजनन और 
जीवन का क्रम चछता रहता है और यह जीव-जगत का मुख्य प्रेरणा का श्लोत 
वन गया है ओर उसका सम्बन्ध जीवन के क्रम को बनाये रखने से है । 


मनुध्य घिकास फा उत्पाद 

इस वात में किसी प्रकार के सन्देह की गुजाइश नही है कि मानव, जीव जगत के 
विकास क्रम से उसन्न हुआ। मानव अन्य जीवो की अपेक्षा इस अर्थ में विश्विष्ट 
है कि उसका मस्तिष्क दूसरे जीवो के मस्तिष्क से अधिक भारी और उसकी 


बिन्तन-शक्ति उत से अधिक विकसित है। फिर भी मानव जीव अथवा श्राणी 
जगन का हिस्सा है । 


घारसे दारबिन ते अपनी पुस्तक "दि ओोरीजिन आफ स्पेमीज” के प्रकाशन के 
।2 धर्ष वाद ॥87] में अपनी दूसरी बड़ी पुस्तक “दि डिसेंट आफ मेन” 
प्रका्षित को । अपनी पुम्तक के अन्त में अपने तिष्कर्प का उल्छेस करते हुए 
उसने लिखा : * मुख्य निष्फर्प, जिसे अनेक प्रकृतिवादी स्वीकार करते हैं जो 
अपने निष्कर्ष पर गम्भीर घिस्तन के बाद पहुँचे हैं, यह है कि मनुष्य का थिकास 
जोवन की उत्से निचली ऊँचाई से हुआ । जिस आधार पर ग्रह निष्कर्ष 
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निकला है वह कभी नष्ट नही होगा क्योकि मानव और उससे नीचे के स्तर के 
प्राणियों का ध्वारीरिक विकास और उनकी बनावट की अग्रणित बातें, ऊंचे 
से ऊँचे और नीचे से नीचे स्तर की एक समान है और मनुष्य प्राणियों की 
बहुत सी बातों को रूढ़ के रूप में बनाये हुए हैं। इन बातों को एकदम 
उलटा नहीं कहां जा सकता और न उनके सम्बन्ध मे विवाद ही उठाया जा सकता 
है।” डारविन ने मनुष्य और कुत्तों के अूणों में समायता दिखछाते हुए 
बतलाया कि उनके शिर, अवयव और पूरे ढ़ाँचे में समानता है जो अन्य स्तनीय 
जन्तुओं के भी समाग है। भिन्न-भिन्न प्रयोगोसे अवयवों की विश्विष्टता 
उत्पन्न होती है । कुछ माँस-वेश्चियाँ मनुष्य मे विकसित नही होती जो चतुष्पादी 
प्राणियों में होती है। इस प्रकार की अनेक बातो के भाधार पर सहज निष्कर्ष 
निकलता है कि “मनुष्य अन्य स्तनपायी प्राणियों के समान ही विकसित हुआ है। थु 


एक आश्चर्यजनक समानता वनस्पतियों में प्राप्त हरित तत्त्व और मनुष्य के रक्त 
में प्राप्त छाल रग के होमोग्लोविन नामक तत्त्वों में प्राप्त होती है। उनको 
रासायनिक चचेरे भाई की संज्ञा दी गयी है ॥ यह समानता मानव और वनस्पति 
जगत के समान उत्तराधिकार को सिद्ध करती है। 


यह तथ्य कि मनुष्य प्रकृति का हिस्सा है मौलिक मानववांद के दर्शन के लिए 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है क्योकि इसके आधार पर मानव के स्वभाव को समझने 
के छिए वैज्ञानिक दृष्टिकोण अपनाया जा सकता है। मानव जीवन के इस 
विकास क्रम के आधार पर हम मानव चेतना की आधारभूत बातो, उसके ऊपरी 
प्रभावों को भली प्रकार समझ सकते है । इस प्रकार हम मातव के स्वभाव 
और उसकी स्वतन्त्रता वी इच्छा के स्रोत, उसकी तत्त्व की खोज की प्रद्ृत्ति, 
उसके विवेक, उसकी सामाजिक और समाज-विरोधी भावनाओं और उस की 
चेतना तथा उस के नैतिक गुणो को जान सकते है। प्राणियों के विकास और 
उममे मानव के स्थान के इतिहास से हम मानथ-विवास की दिल्ला की सम्भावनाओ 
की कल्पना कर सकते हैं । 


इस बात को जानते की आवश्यकता है कि भाषा के विकास के बाद मानव जीवन 
के विकास में भिन्‍्तर मोड आया है। भाषा और ज्ञान का प्रभाव समाज ओर 
व्यक्ति पर अधिक पडने छंगा | प्राणीजगत की यह विशेषता है कि वह वातावरण 
के अनुकूल अपने को ढाले, उसके स्थान पर मानव ने वातावरण को अपने अनुकुल 
बनाने का प्रयत्न आरम्भ क्रिया। इस प्रकार मानव का प्राणी-विक्रास अब 
केवल प्रकृति के अन्ध प्राकृतिक चयन पर आश्रित नहीं रहा। मानव समाज 
और उसकी सॉस्कृतिक परम्परा मानव के विकास्र को प्रभावित करती है। 
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उसका विकास अव मात्र उत्पत्ति विषयक न रहकर “मनोवैज्ञानिक” (जुलियन 
हवसले ) अथवा “सामाजिक-उत्पत्ति” (सी-एच. वेडिंगटन) से भी प्रभावित होता 
है। मामव के स्वभाव और उसकी प्रकृति को जानने के लिए यह काफी 
महत्वपूर्ण है । 

(चाल्स डारविन- “दि डिसेंट आफ मैन”, भ्रकाशक- ब्रिटेनिका ग्रेट बुक्स 
सस्करण 49, पृष्ठ-590, प्रो. एल ए. एवॉस जूनियर “हाऊ छाईफ बिगेन” 
सी एच. वेडिगटन का छेख "दि ह्यूमन एनीमल” दि ह्ा,मनिस्ट फेम मे प्रकाशित, 
सम्पादक सर जूलियन हक्सले ) 


शरीर और जात्मा 

शरीर ओर आत्मा की द्वेत भावना जड़ और चेतन की द्वेत भावना से मिलती 
जुलतो है। विज्ञान इस प्रकार की द्वेंत भावना की पुष्टि नहीं करता है। 
विज्ञान का साक्ष्य उसके एक दम प्रतिकूल है । 


मानव चेतना को मानव शरीर से अलग करने का प्रत्येक प्रयास विफल रहा है। 
इसके विपरीत यह देखा गया है कि यदि शरीर में सुधार किया जाता है तो 
मानव चेतना मे भी सुधार हो जाता है। मानव चेतना मानव मस्तिष्क का 
क्रिया कलाप है जो घरीर का द्वो एक अग है । यही कारण है कि चेतना शरीर 
को और शरीर चेतना को प्रभावित करता है । कुछ औषपध मस्तिष्क के तन्तुओ 
को प्रभावित करते हैं जिससे उसके पदार्थ मे अन्तर आ जाता है । 


मातव दरीर किसी भी प्राण के शरीर की भाँति एक उपजाऊ कोप से विकसित 
होता है। शारीरिक विकास की प्रक्रिया मे दूसरे कोश बनते हैं और फिर उनके 
स्थात पर नये कोश बनते है।॥ कोझो के इन परिवततनो के बावजुद व्यक्तित्व की 
चेतना बनी रहती है और वह चेतना पुराते कोशञों से नये कोश्नो को हस्तान्तरित 
होती रहती है। कोश का ऐसा कोई दावा नहीं हैं जिसे आत्मा का निवास 
मात्रा जा सके । स्मृति मस्तिष्क के कोशों की असंख्य विद्युतधाराओ के चक्र मे 
व्याप्त रहती है। मस्तिष्क की बतावट के अध्ययन से पता चलता है कि 
मल्तिष्फ के विभिन्‍न क्रियाकछाप उसके विविध भागों मे केन्द्रित रहते है। इस 
वात का कोई आधार नही है कि आत्मा मस्तिष्क से अछय रहती है । मस्तिष्क 
भी शरीर के मृत होने पर मर जाता है और उसके बाद किसी प्रकार की चेतना 
नही रह जाती। 


वेज्ञानिक साक्ष्य के अभाव मे भी शरीर से अलग आत्मा के अस्तित्व का विश्वास 
इसलिए बना रहता है क्योकि हमारी इच्छा जीवित रहने की होती है और हम 


जिन्हे चाहते है उनकी जीवित रहने की हमारी इच्छा होती है। इसी कारण 
हम परम्परागत रूप से आत्मा की अमरता को मानते रहते है क्योकि हम यह 
स्वीकार करने के लिए तेयार नही होते कि हमारा व्यक्तित्व शरीर की मृत्यु के 
साथ ही नष्ट हो जायेगा । 


शरीर और आत्मा की द्वेंत भावना को मानने से भी कोई हानि नहीं होती यदि 
वह मात्र हमारी स्व-इच्छा अथवा कल्पना होती । छेकिन इसे स्वीकार करने से 
व्यक्ति ओर समाज दोनों के लिए हानिकारक परिणाम निकलते हैं। कात्मा के 
कल्याण के लिए व्यक्तित उपवास, ब्रह्मचयं और विभिन्‍न प्रकार के त्याग करके 
अपने ऊपर अत्याचार करता है। इस प्रकार का व्यवहार अवैधानिक और 
अस्वास्थ्यकर होता है जो मानव शरीर के स्वभाव के प्रतिकूल है। व्यक्तित को 
विवेक के आधार पर अपने सम्तुलित जीवन की आवश्यकता है, उसको आत्मा के 
मोक्ष के प्रयास के लिए कष्ट देने की आवश्यकता नही है । 


शरीर और आत्मा की द्वंत भावना को स्वीकार करने से उसके खराब सामाजिक 
परिणाम निकछतते हैं । हिन्दू धर्म के विश्वास के अनुसार कर्म और पुनर्जन्म दोनों 
एक ही गुथे हुए विचार है जिनसे वाद मे शरीर भौर आत्मा के द्वत विचार से 
अमरता का विश्वास उत्पन्न माना जाता है। हिन्दू कर्म सिद्धान्त के अनुत्तार 
वर्तमान मानव जीवन का दु ख़ देन्य उसके पूर्व जन्म के कर्मों अथवा कुकर्मों का 
फल है। इसके द्वारा उसे सामाजिक शोपण, दमन और अत्याघार को भोगने 
के लिए राजी होना पड़ता है। कर्म सिद्धान्त से समाज में व्याप्त सामाजिक- 
अन्याय को बल्ल मिलता है । 


पुनर्जन्म में विश्वास करने वाले छोग भारत और विकासशील देशी में आबादी की 
विस्फोटक इुद्धि की क्या व्याख्या करते है, यह जानना दिलूचस्पी की बात होगी। 
पिछले 40 वर्षों मे भारत की आबादी दुगुनी हो गयी हैं और जअगछे बीस वर्षों मे 
इसकी भी दुगुनी हो जायेगी । आबादी की वृद्धि के भौतिक कारण आधुनिक 
चिकित्सा विज्ञान के विकास, मृत्युदर की कमी और जन्म दर का अधिक रहना 
है। छेकिन आत्मा मे विश्वास करने वाले व्यक्ति को इस बात की व्याख्या 
करनी पड़ेगी कि पुनर्जन्म छेने वाली आत्माओ की इतनी अधिक सख्या कंसे हो 
गयी । आबादी मे बढ़ते हुए शरीरो के छिए मतिरिकत आत्माओ की आवश्यकता 
पड़ी होगी । क्या पिम्नकोटि के प्राणियों की बड़ी सख्या मे मृत्यु होने से उनकी 
आत्माओ के लिए मानव शरीर बढ़े हैं? निम्तकोटि के प्राणियों ने ऐसी क्या 
तपस्या की है जिससे उनकी उन्नति हो गयी और उन्हे मानव झरीर मिछ गया ? 
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अथवा क्या ईदवर ने तीसरे विश्व के विकाससील देशों को सजा देने के लिए 
उनकी आबादी बढ़ा दी है जहाँ पहले से लोग भुखमरी की स्थिति मे रहते हैं । 


ईदवर और धर्म में विश्वास 
ईइवर और धर्म में आस्था उन मनोव॑ज्ञानिक शक्तिओं से आधार प्राप्त करती है 
जिनसे आत्मा के अस्तित्व में आस्था उत्पन्न मानी जाती है । 


मानव जीवन अनिश्चितता, आकस्मिक घटनाओं, दुर्भाग्य और कष्टों से भरा 
रहता है। व्यक्ति को जीवन की इस प्रकार की स्थितियों का सामना करने के 
लिए कुछ सहारा चाहिए । ईश्वर और धर्म से उसे मनोव॑ज्ञानिक आधार 
मिलता है। मानव ईश्वर मे इसलिये विश्वास करने लगता है क्योकि उसे स्वय 
अपने मे विश्वास नही होता है। जिस व्यक्त में आत्म-विश्वास का अभाव है 
वह विवेक और तक॑ के आधार पर अपने उस मनोव॑ज्ञानिक सम्बलू को छोड़ने के 
लिए तैयार नही होगा जो उसे ईश्वर ओर धर्म मे आस्था से मिलता है । 


ईश्वर से प्राथंना करता, उसकी पूजा अचेना करना धर्म का तत्त्व है। फिर भी 
यदि आस्थावान व्यक्ति ईश्वर के अस्तित्व मे विद्वास करता है तो भी देवता 
की पूजा करना उसके लिए तकंहीन है। ईश्वर, यदि उसका अस्तित्व है तो 
उसे न्यायकर्ता होना चाहिए और ऐसा करने में उसे कोई पक्षपात अथवा भेदभाव 
नहीं करता चाहिए। साधारण न्यायाधीश से भी यह अपेक्षा की जाती है कि 
वह इतने छोटे विचार का न हो कि यदि कोई उसकी झूठी प्रशसा करे अथवा 
उसे मेट दे तो वह्‌ उसका पक्ष ले छे । उसे तो वाद के गुण-दोप के आधार पर 
न्याय करता चाहिए। तो फिर क्‍या ईश्वर से यह अपेक्षा नहीं की जा सकती 
कि वह विभिन्‍न व्यक्तियों के गुण-दोप के आधार पर उन पर अपनी कृपा करे 
और प्रार्थना और पूजा अचंना से प्रभावित न हो । इस प्रकार ईश्वर मे आस्था 
और प्राथंना तथा पूजा-अ्चेना का कोई सम्बन्ध नहीं है जो धर्म का तत्त्व माना 
जाता है। 


ग्यक्षित और समाज + मानव मर्यादा 


"हिस्द्री आफ वेस्टर्न फिलासफी” नामक अपनी पुस्तक की प्रस्तावना में बद्रेंड 
रसेल ने यह विचार व्यक्त किया है कि ईसा पूर्व 600 बर्ष से आधुनिक समय तक 
दाशनिको को दो श्रेणियों मे विभाजित किया गया है: अनुशासनपालक बौर 
स्वतन्त्रताप्रिय । प्रथम श्रेणी सामाजिक एकता पर जोर देती थी और दूसरी 
व्यक्ति स्वातन्त्य को मानती थी । रसेल का कहना है कि उदारबाद (लिवर- 
लिज्म) न समाप्त होने वाली जडीभूत भावना से छुटकारा पाने का प्रयास था । 
उसने आगे कहा कि यह तो भविष्य ही निश्चित करेगा कि वह प्रयास सफल हो 
गया अथवा नही । 


पहले (तीसरे अध्याम) हमने उतर कारणों पर विचार किया है जिनके कारण 
उदारवाद, यद्यपि वहू यूरोपीय पुनजागरण की मानववादी आकांक्षा से उत्पन्न 
हुआ था, एक सिद्धान्त के रूप में अपयाप्ति ही सिद्ध हुआ। मौलिक मानवबाद 
उक्त जडीभूत वर्गीकरण से छुटकारा पाने का प्रयास करता है। रसेल ने यह 
भी दिखाया है कि सहयोगात्मक जीवन व्यक्ति की स्वतन्त्रता से सगत ही नहीं 
उप्तके छिए आवश्यक है ! 

व्यक्ति फी प्रधानता 

इस बात पर बल देना आवश्यक है कि ब्यक्ति और समाज में व्यक्ति को प्रधानता 
दी जाती है। इसका कारण यह है कि ब्यक्ति एक जीवित शरीर वाला प्राणी है 
लेकिन समाज वसा नही है । व्यक्ति मे चेतना होती है भर वह कप्ट-दर्दे, प्रमति 
और अवनति का अनुभव कर सकता है। उसके मध्तिष्फ मे ऐसे कोश होते है 
जौ विचार और अनुभव को सेंजोते है । लेकिन समाज में ऐसे अवयव अथवा कोश 

नही है। समाज आनन्द और प्रगति का अनुभव नही कर पाता है। सामाजिक 

आनन्द और सामाजिक प्रगति का तब तक कोई अर्थ नही है जब तक समाज को 

बनाने वाले व्यक्ति आनन्द और प्रगति का अनुभव न करें। इस प्रकार व्यक्ति 

के आधार पर सामाजिक प्रगति को आँका जा सकता है । 

इस प्रकार के विचार से कि मानव ही समाज की मर्यादा अथवा उसका परिमाण 

है, इस मानववादी सिद्धान्त की पुष्टि होती है। जब किसी भी सामाजिक (राज- 
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नौतिक एवं आधिक) संस्था के अच्छे या बूरे होने का प्रश्न उठता है तो यही 
देखना पड़ता है कि उससे समाज के व्यक्ति की भलाई होती है अथवा नही । 
इस परिमाण को सभी सस्थाओ, राजनीतिक सस्थाओ पर छागू किया जा सकता 
है चाहे वह संसदीय लोकतन्त्र हो या फासिस्ट व्यवस्था, मिश्रित अध्धे व्यवस्था हो 
अथवा उत्पादन के सभी साधनों के सम्पूर्ण राष्ट्रीयकरण की व्यवस्था अथवा वह 
कोई सामाजिक व्यवस्था हो जैसे कि भारत की जाति-व्यवस्था। इन सभो के 
लिए माप व्यक्ति की भलाई होना चाहिए न कि उनकी सामाजिक इकाइयाँ जसे 
जाति, समुदाय, राष्ट्र अथवा वर्ग जो व्यक्ति की भलाई से सम्बद्ध न होकर अपने 
को सामाजिक इकाइयाँ मानती है । व्यक्ति की भलाई का क्‍या तात्पय है यह एक 
विवादास्पद प्रश्न हो सकता है। मौलिक मानववाद के व्यक्तिगत दशेन पर 
विचार करते समय हम इस प्रइन पर विचार करेंगे । लेकिन व्यक्ति की मर्यादा 
और परिमाण मुख्य वात है जो शरीरगत चेतना सम्पन्न व्यक्ति पर छाग्रू होती है 
उसके समष्टि पर नही । 


यहाँ समाज के महत्व को व्यक्ति से कम करने की वात नहीं है। व्यक्ति के 
जीवन के लिए के लिए यह आवश्यक है कि वह्‌ समाज मे रहता हो । व्यक्ति के 
अस्तिस्व के अतिरिक्त समाज से व्यक्ति को भाषा मिलती है और वह समाज के 
ज्ञान और संस्कृति के उत्तराधिकार में अपना हिस्सा प्राप्त करता है। समाज की 
उपयोगिता उस सीमा तक छात्प्रद है जब तक वह व्यक्ति के हिंतो की रक्षा करता 
है और उन्हे आगे बढ़ाता है। इस प्रकार व्यक्ति का हित छक्ष्य है और समाज 
उसकी प्राप्ति का साधन । 


जब यह कहा जाता है कि समाज व्यक्ति के लिए है तो उसका अभिप्राय यह नही 
है कि समाज केवल एक व्यक्ति अथवा कुछ व्यक्तियों के एक समूह के लिए है । 
सामाजिक अस्तित्व के लिए वह अपरिहाय आवश्यकता है कि उसमे मनुष्य की 
समानता का सिद्धान्त भी निहित हो । यदि एक व्यक्ति अपने आप में अपना 
लक्ष्य है और उसके लिए अन्य कोई उच्च लक्ष्य नही है तो उसका तात्पयं यह है 
कि प्रत्येक व्यक्ति भी अपने लिए अपना लक्ष्य होना चाहिए। समाज में 
सहयोगात्मक जीवन होना चाहिए जिसमे क॒तंब्य और अधिकार सम्मिछित है तो 
उन सबको सभी व्यक्तियो के हित मे समान रूप से योगदान करना चाहिए। 


सामाजिक नियम और व्यक्ति चेतना 

अनेक समाजशास्त्रियो ने यह मत व्यक्त किया है कि मानव की व्यक्तिगत चेतना 
समाज से उत्पन्न होती है और सामाजिक नियम व्यक्ति के विचार ओर कार्यों को 
प्रभावित करते है। इसमे कुछ अतिशयोक्ति है। यदि व्यक्तिगत चेतना समाज 
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से उत्पन्न ही और सामाजिक नियमो से वह नियन्त्रित हो तो प्रत्येक समाज एक 


बन्द-व्यवस्था हो जायेगी और उसमे सामाजिक सुधार के लिए कोई अवसर नही रह 
जायेगा । 


सामन्तवादी और प्रारम्भिक पूंजीवादी समाजो में जब सामाजिक नियम अत्यधिक 
कठोर थे और परिवारों पर पंतुक प्रमुत्व था, उस समय भी अनेक व्यक्तियों ने 
पुरानी परम्पराओ और मान्य सिद्धान्तो के विरूद्ध विद्रोह किया था और वे सामा- 
जिक सुधारों के नेता बन गये थे । यद्यपि उन्हे अपने समय में चिन्तित होना 
पड़ा और उन्हें दडित क्रिया गया छेकित उनके विचारो को दूसरे छोगी ने अपनाया 
और समय की गति मे पूरे समाज में उदारता आयी । रूढ़ि तोडने वाले स्वतन्त्र 
विचार के व्यक्तियों ने समाज मे सर्दंव रचनात्मक भूमिका निबाही है । 


अधिकाश आधुनिक उदार समाजों में वह बात छागू मही होती कि व्यक्तिगत 
चेतना समाज से उत्पन्न होती है। ऐसे समाजो मे तो उससे उल्टी बात ही देखने 
में आती है। व्यक्तिवाद के विकास और नवीत उदारता के कारण क्षामाजिक 
नियम ढीले पड़ गये है और अभिभावक और अध्यापक अपनी सन्‍्तानो और शिष्यो 
में परम्परागत भूमिका का निर्वाह करने मे अपने को असमर्थ पाते है। प्रौद्यो- 
गिकी के विकास से समाज की जटिलताएँ बढ़ती जाती हैं और व्यक्तिवाद तथा 
उदारता के कारण हमारे मरुग का नंतिक सकट उततन्न हो गया है। इस संकट 
का हल अधिकारवादी पारिवारिक व्यवस्था को पुनः छांदने से नही निकलेगा और 
न शिक्षासस्थाओं और समाज मे पूरे कठोर नियमी को छागू करना सम्भव हो 
सकेगा । इस समय इस बात की आवश्यकता है कि व्यक्ति की स्व॒तन्त्रवा और 
नेतिक अखडता-आच रण-मे समन्वय स्थापित किया जाय। वाह्य शक्ति हारा 
नेतिक आचरण लादा नही जा सकता अतः उसे आत्मनुशासन और आत्मसंयम 
से विकसित किया जाना चाहिए । आज स्वतन्त्रता और नंतिकता दोनो का 
सहअस्तित्व रहना चाहिए। आगे हम यह देखेंगे कि मौलिक मानववाद से इस 
समस्‍या का कंसे निदान किया जा सकता है । 


ब्यक्तिवाद और ससष्टिधाद 

यद्यपि मानव स्वय अपना लक्ष्य है फिर भी वह प्रायः अपने व्यक्तित्व को राष्ट्र 
अथवा समुदाय अथवा वर्ग को सम्ष्टि में समाहित कर देता है। समष्टि के 
अस्तित्व मे एक अहुकार बताया जाता है और व्यक्ति को उसके मच पर बलिदान 
कर दिया जाता है। मानव अपने आपका लक्ष्य बनने के बजाय समष्टि के उच्च 
आदर्दो के लिए साधन बन जाता है। समष्टि मे जनता के बलिदान का छाभ 
प्रायः विशेष अधिकार सम्पन्न अल्पसख्यक छोगो को मिलता है। 
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यूरोप मे फासिज्म-अधिनायकवाद का पिछले वर्षों में उदय समष्टि का ऐसा ही 
रूप था। हेम वहाँ अधिनायकवाद के राजनीतिक सिद्धान्त अथवा अधिनायकवादी 
राज्य के स्वरूप की बात नही करते हैँ छेकिन उन मनोवैज्ञानिक कारणों की ओर 
ध्यान दिलाना चाहते हैं जिन से उसको विनाशकारी शक्ति मिलती है। डा. 
एरिबक फ्राम ने अपनी पुस्तक 'फियरआफ फ्रीडम! मे उन मनोवैज्ञानिक का रणों की 
सबसे अच्छी व्याख्या की है) 


समृष्टि के विकास से जो मनोवेज्ञातिक कारण सहायक होता है वह मानवन्व्यक्ति 
की यह असमर्थता की भावना है कि वह जीवत की अनिश्चितताओं का सामना 
स्वय अपने पर भरोसा रख कर नहीं कर सकता है। आत्मविश्वास के इस 
अभाव के भिन्न-भिन्न कारण हो सफते हैं। यूरोपीय ववजागरण के पूर्व वाले समाजों 
ने और उन समाजो में जहों उस तरह का सनवजागरण नही हुवा और जिन- जिन 
समाजों में नवजागरण और विवेकशीर व्यक्तिवाद के आन्दोलन की जड़ें नहीं जमी 
बहाँ मानव की असहायता की स्थिति बनी रही जो अन्धविश्वास और पुरातनवादी 
धर्मों से प्रभावित रहती है। पुनर्जागरण के वाद पूँजीवादी समाज में सामन्‍्त 
काछ की श्रखछाओ से मुक्त होने पर भी मानव की स्वतन्त्रता से जीवन को 
अनिश्चितता उत्पन्न हो गयी । पूँजीवादी समाज में मानव की स्वतन्त्रता का अर्थ 
रोजगार पाने की स्वतन्त्रता है और उसके न मिलने पर भुखमरी का सामना करने 
की स्वतन्वता है। औद्योगिक संकट के समय में वेकारी के भय से मानव निरन्तर 
च्रस्त रहता है और मुखमरी के परिणामस्वरूप उसकी असहायता की भावना बढ़ 


जाती है। तीसरे विश्व के पिछड़े देशो में, जो आशिक रूप से औद्योगिक बने हैं, 
उक्त दोनों प्रकार की असुविधाएँ रहती है । 


जहाँ मानव-व्यक्ति को असहायता की ऐसी भावना रहती है वहाँ समप्टि की सफ- 
लता के अनुकूल वातावरण वन जाता है। ऐसे समाज में व्यक्षित को आसानी 
से इस मनोवैज्ञानिक स्थिति से प्रभावित किया जा सकता है कि यदि बहू समष्टि 
राष्ट्र में अपने व्यक्तित्व को समाहित कर देगा तो उसे सुरक्षा और शक्ित प्राप्त 
हो जायेगी । बह अपने आप कमजोर है छेकिन समूह के शक्तिशाली होने से 
वह भी अपने को शक्तिशाली समझने छगता है। और अपनी इस मनोवैज्ञानिक 
भावना को वनामे रखने के लिए उसे राष्ट्र को सबल बनाने में अपना योग देना 
पड़ता है। डॉक्टर एरिक फ्राम ने कहा है कि समष्टि की भावना का 
आधार व्यक्ति का अपना क्षान्तरिक समर्पण है और बाह्य आक्रमण के भय से वह 
समष्टि में मिछकर अपनी सुरक्षा की भावना को शढ करता है। अनुशासन 
(चाहे वह एक पार्दी का हो या, एक नेता या, एक राष्ट्र का) के नाम पर व्यक्ति 
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समष्टि के समक्ष आत्मसमर्पण करता है और उसके साथ ही समस्टि के यश का 
रक्षक और सैनिक बन जाता है। हिटलर के अधीन जरमनी में अधिकांश लोगो 
ने भ्रधिनायकवादी राष्ट्र के समक्ष आत्मसमर्पण ही नहीं किया वरन्‌ अपने राष्ट्र 
को ससार मे महानतम शबितिशाली बनाने के छिए अपने को बलिदान भी कर 
दिया। इस प्रक्रिया मे उन्होने करोड़ो निरपराघ व्यकितयों को मौत के घाट 
उतारा, उनका विनाश किया और उन्हे अनेक प्रकार से कष्ट पहुँचाया । 


समष्टि की मनोवेज्ञानिक भावना के समान ही धर्म की भी मनोवैज्ञानिक भाववा 
होती हैं। धर्म मे मानव से यह अपेक्षा की जाती है कि वह ईश्वर के समक्ष 
सम्पूर्ण आत्मसमपंण करे। एक धर्म का ईइ्वर दूसरे धर्म के ईश्वर से अधिक 
शबवितिशाली होना चाहिए। इस प्रकार समप्टिगत प्रतिस्पर्धा का जन्म होता है 
और उसके उदाहरण इतिहास में वर्णित धर्मयुद्धों मे मिछते है। कभी-क्रभी 
ईइवर की स्थान पर घर्म का सगठित रूप चर्च जेसी सस्थाएँ लेकर व्यवित के आत्म- 
समर्पण का केन्द्र वन जाती है। यूरोप में कंधोछिक और प्रोटेस्टेन्ट नामक ईसाई 
सम्भ्रदायों और भारत में हिन्दुओ और मुसलमानो के समष्टिगत व्यक्तित्वों के 
संघर्ष में दिखायी देता है । 


समष्टिबाद केवल राष्ट्र और घामिक समष्टियत व्यक्तित्वो तक ही सीमित नही 
रहता है। यह भावना वर्ग, समुदाय, आदिम जाति, राजनीतिक पार्टी और 
साधारण समठन में भी शिन्‍्त-भिन्‍न स्तर मे विकतित हो सकती है। समाज 
अथवा सामाजिक इंकाईयो के व्यक्तियों मे आत्मविद्वास के अभाव से समष्दि 
भावना बझवती होती है । 


समप्टिवाद और सहयोग 

समष्टियाद का विकल्प समाज से अछग अकेला व्यक्ति नही है। आज के जटिल 
समाज मे, अकेला व्यक्ति बहुत कम सफलता प्राप्त कर सकता है। उसे अपने 
जीवन की आवश्यकताओं और आकाक्षाओं की पूर्ति के छिए दूसरों के साथ की 
जरूरत पड़ती है। यदि वह स्वतन्त्रताप्रिय और स्व॒तन्त्र विचारक व्यवित है तो 
उसका समाज में अन्य व्यक्तियो से सहयोगात्मक साथ हो सकता है समष्टिगत 
नही । सहयोग के लिए व्यक्ति की स्वतन्त्रता और आत्मानुशासन दोनों होना 
जरूरी है। 


समबष्टिबाद और सहयोग का अस्तर प्रत्पेक स|माजिक संगठन के लिए. आवश्यक 
आधार से सम्बन्धित है। एक सामाजिक सगठन समष्टिवादी हो जाता है जब 
उसमे शामिल व्यक्ति उसमे अपना व्यक्तित्व विलीन कर देते हैं और सगठन में 
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अपने को आत्मसातु कर देते है। जब सामाजिक संगठन सहयोग पर आधारित 
होता है तो उसमे शामिल व्यक्ति अपने आत्मविश्वास की भावना बनाये रखकर 
एक समान उद्देश्य के लिए परस्पर सहयोग करते है। सहयोग में व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता, सम्मान, मर्यादा बनी रहती है लेकिन समष्टिवादी समाज में उसका 
आत्मसमर्पण हो जाने से इन बातों का छोप हो जाता है । 


सावंभौमिक मानववाद 
मातव सभी वस्तुओं का परिमाण अथवा माप है, इस सिद्धान्त में विश्वास के 
कारण मौछिक मानववाद ध्यक्तित को सर्वोपरि मानता है । मौलिक मानववाद में 
व्यक्तिवाद का अर्थ विवेकसम्पन्त और स्वेच्छा से नंतिक भाचरण करने वाछे 
व्यक्ति से है। ऐसा व्यक्ति समान उद्देश्य के लिए सोद्देश्यीय सहयोग करने के 
लिए तत्पर रहता है । 


ऐसे व्यक्तिवाद और इस प्रकार की सार्वभौमिक भावना में एक प्राकृतिक सम्बन्ध 
है। वह दूसरे की भावनाओं का बसे ही आदर करता है जैसा कि वह अपनी 
भावनाओं का करता है। जिस्र व्यक्ति को अपने राष्ट्र और समुदाय का सदस्य 
होने का गौरव होता है वह दूसरे व्यक्ति के साथ अपने राष्ट्र अथवा समुदाय का 
संदस्य होने अथवा न होने के आधार पर भिन्‍्त व्यवहार करता है। लेकिन जो 
व्यक्ति किसी समष्टि में अपने को समाहित नही मानता ओर अपने अकेले व्यक्तित्व 
का सम्मान करता है वह अन्य व्यक्तियों के साथ ही इसी आधार पर उसके 
व्यक्तित्व के आधार पर आदर करता है। वह उमप्के राष्ट्र, समुदाय, वर्ग अथवा 
जाति का भेदभाव मही करता है। विवेकसम्पन्त व्यक्तिवाद और सार्वभौमिक 
मानववाद एक साथ रह सकते है क्योकि दोनो का मौलिक इष्टिकोण मानववादी 
होता है । 
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तीशश शखबण्ड + व्यक्तिगत दर्शन 


आठ 


स्वतन्त्रता * मौलिक मूल्यगर्यादा 


मौलिक मानववाद स्वतन्त्रता को आधारभूत मानवमूल्य अथवा मर्यादा मानता 
है। अन्य सभी मानवमूल्य विवेकानुसार उसी से उद्भूर्त होते हैं। इस अथ में 
स्वतखता सभी मानव मूल्यों का मूछ आधार है । 


हमने पाँचवे अध्याय में कद्दा है कि मौलिक मानववाद संसार में मनुष्य ओर उसके 
भन्य मनुष्यों से सम्बन्ध और उसके स्थान को समझने के लिए वेशानिक इप्टिकोप 
मे उत्पनत हुआ है । हमारा इस कथन से कि स्वतन्त्रता मानवजीवन का आधार- 
भूत मूल्य है और वह सभी मानवमूल्यों का स्रोत है यह प्रशत उठता हैं कि कया 
भानवसयृल्यों का भी कोई विज्ञान हो सकता है अथवा वैज्ञानिक इप्टिकोप को 
अपनाकर मानवमूल्य विकृसित किया जा सकता है ?ै 


विज्ञान और सानवमूल्य 


जो छोग यह मानते हैं कि विज्ञान और मानवमूल्य दो भिन्‍न श्रेणियों मे आते हैं 
और उनका कोई पारस्परिक प्रभाव नही पड़ता है उनका कहना है कि वेज्ञानिक 
फेसले किसी वस्तु के अस्तित्व में होने अयवा न होने के आधार पर किये जाते हैं 
और मानवमूल्यों के फैसले अच्छाई ओर बुराई और या होना चाहिए और 
क्या नहीं होना चाहिए! के आधार पर किये जाते हैं। विज्ञान के द्वारा आप 
उससे उत्पन्न तथ्य जान सकते हैं छेकिन मानवमूल्य के सम्बन्ध में ऐसा अनुमान 
नही निकाला जा सकता है। किसी के अस्तित्व में होने अयवा न होने से उसके 
अच्छा अथवा बुरा होने का फंसछा नहीं किया जा सकता । अठ: विज्ञान मानव 
मूल्यों के सम्बन्ध में कुछ भी नही कर सकता। 


इस इंत विचारतय्य और मानवसृल्यों के द्ैठ के आघाट पर कहा जाता है कि 
विज्ञान को मानवमूल्यों से मुक्त रहता चाहिए। सभी विज्ञानों के सम्बन्ध र्म 
इस इष्टिकोण को अपनाने को बात कही जाती है जिनमें समाजथास्त्र, अयंद्यास्‍्त्र, 
ओर राजनीतिशास्त्र जेसे सामाजिक विज्ञानों को सम्मिलित माना जावा है । 
यादे इस बात को स्वीकार कर छिया जाय तो उससे अजीब निष्कर्ष निकल्ेंगे | 


इसका यह बर्थ होगा कि चिकित्सा विज्ञान इस निष्कर्प पर तो पहुंचे कि सन्तुछित 
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आहार से स्वास्थ्य अच्छा रहता है लेकिन वह यह न कहे कि मनुष्य को सम्तुतित 
आहार लेता चाहिए । चिकित्सा विज्ञान मानव-स्वास्थ्य का अध्ययन तथ्यात्मक 
आधार पर करे लेकिन उसमे मानवमूल्य का ध्यान ने रखे। इसी प्रकार 
राजनीति विज्ञान छोकतन्त्र की परिभाषा करे और उत्तकी सफ़लता के लिए 
आवश्यक बातो का विस्छेषण करे लेकिन वह अन्य राजनीतिक सगठनी की तुछना 
में लोऊतन्त्र बी अच्छाइयाँ न बवाये । 


वैज्ञानिक इष्टिकोण को मानवमृल्यों से मुक्त रखने की बात एक भ्रान्ति है । 
मानवमूल्य मानव के छिए कत्याणकारी और छाम्कारक होता है) मह प्रश्न 
उठता है कि मानव मूल्य किसके कल्याण और किसके हित में है ? मानेवमुल्य 
का सम्बन्ध जीवित प्राणी से है और उसकी सार्थकता मानव-ब्यक्ति के लिए है । 
आप यह कह सकते है कि कुछ बातें पेड-पोधों और पशुओं के लिए लाभकारी हो 
सकती है लेकिन पहाड और नदियों के लिए नहीं। झिकार करने वाले पशुओं 
के छिए यह लछाभजनक होगा कि ससार में ऐसे पशु हो जिनका बहु शिकार कर 
सके और उन्हे खा सके लेकिन उन निरीह पशुओं के छिए यह लाभकारी नहीं 
होगा कि वे शिकार करने वादे पशुओं के पास रहे ) 


जब हम मानवमूल्यो और मर्यादाओं की बात करते हैं तो उसका सम्बन्ध मानव 
से होता है और उनके कल्याण ओर हित को घ्यान भे रखकर उनकी वात की 
जाती है। अच्छी जज्नवायु वह है जिसमे रोग उत्पन्त करने वाले कीटाणु नहीं 
है। अतः ऐसी जलवायु अच्छी होगी जो मानव के छिए कल्याणकारी हो और 
जिसमे उसकी शृद्धि हो सकती है। मानवमूल्य वही है जो मानवजीवन के लिए 
मूल्यवान हो । प्रशुनीवन के लिए भी जो मूल्यवान है वह उपयोगिता और ग्रेम 
की इृष्टि से मानवजीबन के लिए कल्याणकःरी हो सकता है । 


अत उस बात को समझ लिया जाय कि जब हम मूल्यो की बात करते है तो 
उसका तात्पर्य मानव के लिए कल्याणकारी मूल्यों से है। इस बात में मतभेद हो 
सकता है कि मानव-प्राणी के छिए क्या कत्याणकारी है? मानव शरीर की 
बनावट, शरीरविज्ञान, स्नायुविज्ञान, मनोविज्ञान और सामाजिक विज्ञानों की 
सहायता से हम यह जान सकते है कि मानव प्राणी के लिए कल्याणक्रारी मुल्य 
कौन से है ? 

विभिन्न प्रक'र के मानव मूल्य है । कुछ का सम्बन्ध सफाई और तापमान से 
होवा है जो मानव ध्राणी के जीवन के लिए आवश्यक है. और दूसरे मूल्यों का 
सम्बन्ध स्वविवेक, स।हस और कार्य करने के सामर्थ्य से होता है जो व्यक्ति के 
जीवन की सफलता से सम्बन्धित होते हैं। तीसरी थेणी के मुल्यो भें दया, 
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ईमानदारी, सत्य आदि गुण है जो मनुष्य के सामाजिक जीवन में सहयोग की 
प्रवृत्ति के लिए आवश्यक है। अन्तिम श्रेणी के गुणों को नैतिक मूह्य कहा 
जाता है। 


विभिन्न प्रकार के मूल्यों का गहृत््व इसलिए है कि वे मानवजीवन के अस्तित्व के 
लिए मृल्यवान है। सफाई और तापमान, स्वविवेक और साहस, दया और 
ईमवदारी आदि सभी मानवजीवन के अस्तित्व के लिए बल्याणकारी है। कोई 
भी मूल्य अपने-आप में अच्छा नही है जब तक उसका सम्बन्ध मानव के बल्याण 
से नहो। जब हम यह कहते हैं कि मूल्य तभी साथंक है जब वे मानवकल्याण 
के मूल्य हो तो उसका अर्थ यही होगा कि मानव-व्यवित ही मौलिकमृल्य है। 


अस्तित्व की आकाक्षा ही समस्त जीवो की मौलिक आार्काक्षा होती है। 
जीवजगत के हिस्से के रूप में मानव-ब्यवित की भी जीवित रहने की आर्काक्षा 
होती है। मानवजीवन और अस्तित्व की आर्काक्षा को जीवगत तथ्यों के वेज्ञानिक 
ढग से सिद्ध किया जा सकता है। इस श्रकार विज्ञान और मूल्यो की द्वेत भावना 
समाप्त हो जाती है जब यह स्पष्ट हो जाता है कि मानवजीवन के अस्तित्व की 
आर्काक्षा तथ्य और मानवमूल्य दोनो ही है । 


मानव प्राणी की यह आईौक्षा है कि वह मानव के रूप मे जीवित रहे। मानव- 
जीवन से होन जीवन मे यदि उसे निरन्तर रखा जायेगा तो वह मर जायेगा। 
मौलिक मानववाद के भ्रनुस्तार मानव प्राणियों की आर्काक्षा स्वतन्त्रता की आकाक्षा 
का सार है। अतः स्वतन्त्रता मौलिक मानवमूल्य है जो सभी मानवीय मूल्यों का 
आधार है। 


स्वतन्त्रता को कल्पना 

स्वतन्त्रता का अथे है वन्धनहीनता । स्वतन्त्रता का अर्थ है कि सभी प्रकार के 
प्रतिवन्‍्ध धीरे-धीरे समाप्त हो जाये और मानव की क्षमताओं को प्रतिबन्धों से 
मुक्त कर उसे विकास का अवसर मिले । 


राजनीतिक क्षेत्रम और राज्य के क्षेत्र मे स्वतन्त्रता का अर्थ कुछ मौलिक 
अधिकारों का उपभोग है, जैसे सूचना प्राप्त करने का अधिकार और कक 
व्यक्त करने का अधिकार, स्गठन बनाने और मजदूर सघ (ट्रेड यूनियन ) गौर 
राजनीतिक दल बनाने का अधिकार, सभा करने और जलूस निकालने का 
अधिकार | इसका यह भी अर्थ है कि उसके विरुद्ध मनमाने ढंग से शत का 
प्रयोग न किया जाय जो नियमानुसार कानून के परिपालन का सार तत्त्व.है । 


इमके अतिरिक्त एक और मौलिक अधिकार है और वह है ब्यवित 


रूप ये अपना विचार रखने का अधिकार, किसी भी धर्म को मानने अथवा ने 
मानमे और अपने विचारों का प्रचार करने का अधिकार । 


सामाजिक क्षेत्र मे स्वतन्त्रता का अर्थ है तकंहीन परम्पराओं और छढ़ियों का 
अभाव | उसका सम्बन्ध विवाह, तलाक, पिता और अभिभावक के सम्बन्ध 
और पति-पत्नी के सम्बन्धों से भी है। युवकों भर पुरुषो के सम्बन्ध, विभिन्‍न 
जातियो और समुदायो के सम्बन्ध भी इस क्षेत्र मे आते हैं। कुछ लोगों में सामा- 
जिक प्रतिबन्धों से व्यकित स्वतन्त्रता मे काफी सीमा तक वाधा पड़ती है जितनी 
राजनीति प्रतिबन्धों से भी नही पड़ती । सामान्य रूप से राजनीतिक और 
साम्राजिक प्रतिबन्ध साथ-साथ रहते हैं। अधितामकवादी समाज मे अधिनायकवादी 
राज्यसत्ता स्थापित करने की प्रवृत्ति होती है। 


स्वतस्मता की भावना को केवछ राजनीतिक और सामाजिक क्षेत्रों मे सीमित नहों 
रखा जा सकता। व्यक्ति की समानता के लिए यह आवश्यक हैं कि उसे 
आशिक क्षेत्र में भी स्वतन्त्रता हो। उत्ते अभाव ओर आधिक असुरक्षा से भी 
मुक्त रहने की आवश्यकता है। वह मुखमरी के भय से भो मुक्ति चाहता है। 
स्वतन्त्रता की यह परिभाषा ऊपर की जा चुकी है कि स्वृतस्तता का भर्य सभी 
प्रतिबन्धों से मुक्ति और व्यक्त की क्षमताओं के विकास का अवसर प्रदान करना 
है। स्वतन्त्रता की इस भावना के लिए आथिक स्वतन्त्रता होना जरूरी है । 
आधिक अभाव और असुरक्षा की भावना मानव को क्षमता को विकसित करने मे 
वैसे ही बाधक है जैसे कि बहू राजनीतिक और सामाजिक प्रतिबन्धो से होती है । 


इस प्रकार के विचार से स्वतस्त्रता नकारात्मक भावना नही रहती। उसका 
अथे है कि व्यक्ति के ऊपर ऐसे प्रतिबन्ध न हो ओर व्यक्ति को ऐसा जीवनस्तर 
प्राप्त करने का अवसर मिले जिस से उसकी क्षमताओं का विकास ही सके । 
स्वतन्त्रता का अभिप्राय व्यक्ति को इस योग्य बनाना है जिसमे वह पुरी तरह से 
मानवश्नाणी का पूरा जीवन प्राप्त कर सके । 


अन्य प्राणियों की भाँति मानव भी निरन्तर अस्तित्व के संघर्ष मे लगा रहता है। 
प्रारम्भिक स्थिति में मानव को प्रतिकुूछ परिस्थितियों और प्रकृति की करता से 
संघर्ष करके अपने जीवन को सुरक्षित रखने के लिए सधप करना पड़ता था । 
उसे अपने लिए भोजन प्राप्त करने और अपने जीवन की रक्षा के लिए सघर्ष 
करना पड़ता थां। उसे अधिक गर्मी और सर्दी से अपनी रक्षा करनी पड़ती 
थी। सूखे की स्थिति और बाढ़ के प्रकोप से, जगछी जानवरों और शिकारी 
जानवरों से, अपनी रक्षा करने के लिए साधनों को श्राप्द करना पड़ता था। 
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लेकिन उस समय वह अन्य प्राणियों की अपेक्षा ऊंचे स्तर का जीवन प्राप्त करने 
के छिए प्रयलश्ील रहता था! वह अपनी भावनाओं और आत्मचेतना को 
रक्षा करने के लिए भी चिन्तित रहता था। वह अपनी आवश्यकताओं को पूरा 
करने के लिए औजार बनाने का प्रयत्न करता था, भांड और बदेंत भी बनाने का 
प्रयत्त करता था । जहाँ वह रहता था उन कन्दराओ मे रंगों का प्रयोग करके 
भित्तिचित्र भी बनाता था। उसका जीवन के लिए अपना संघ सर्देव स्वतन्त्रता 
के लिए भी संघर्प था। आज भी वह स्वतन्त्रता के लिए अपने संघर्ष में भिन्‍म 
रूपो में लगा हुआ है जो प्राचीन पाशविक युग ओर सम्यता के युग की संफ्रान्ति 
के वाद से निरस्तर चल रहा है। मानव का स्वतन्त्रता के छिए संघर्ष प्राणी 
जगत के अस्तित्व के संधर्ष का वह रूप है जो मानव बुद्धि, भावना और आत्म 
चेतना के पहले से ऊँचे स्तर मे आने के बाद भी जारी रख रहा है। प्राणी 
जगत के लिए जिस प्रकार अस्तित्व का संघर्प आधारभूत था वैसे ही मानव 
जीवन के लिए स्वतन्त्रता का संघर्ष उसके लिए आधारभूत है। 


यही कारण हैं कि शब्दकोप मे “स्वतस्त्रता” का छब्द सबसे अधिक भावनात्मक 
है। स्वतन्त्रता के विचार के समान दूसरा कोई अन्य विचार सकारात्मक 
प्रतिक्रिया उत्पन्‍्त नहीं करता है। सभी मानवो की इच्छा मानव की भाँति 
जीवित रहना है और उन की इस इच्छा मे स्वतन्त्रता का विचार सम्मिलित है। 


स्वतन्त्रता का अथे धीरे-धीरे सभी प्रतिबन्धो का नष्ट होना है जो उसकी व्यक्तिगत 
क्षमता के विचार में विवेकश्लीर मानव के जीवन प्राप्त करने के मार्ग मे बाघक 
है। मानव स्वेच्छा से ऐसे प्रतिवन्‍्धों को स्वीकार कर छेता है जो सार्वजनिक 
हित मे लगाये जाते हैं। स्वतन्त्रता केवल विवेकशोल मानव ही भोग सकता 
है। फिर भी क्योकि स्वतन्त्रता आधारभूत मानवमूल्य है अतः किसी व्यक्ति 
की स्व॒तन्त्रता पर तब तक प्रतिबन्ध नही रूमाना चाहिए जब तक वे दूसरे मानव 
व्यक्ति की स्वतन्त्रता की रक्षा से लिए आवश्यक न हो । समानता का अर्थ 
सभी व्यक्तियों के लिए स्व॒तन्त्रता की समानता है । यही कारण है कि व्यक्ति 
की स्वृतन्त्रता पर केवल तकंसंगत और विवेकजन्य ऐसे प्रतिबन्ध लगाये जा सकते 
हैं जिनसे सभी व्यक्तियो की समानता सुरक्षित की जा सके। 


प्रानव क्षमताएँ 

हमने मानव जीवन के निम्नकोटि से भिन्न जोवन के ऊंचे स्तर के स्‍भन्तर की बात 
कही है। हमने विवेकसम्पन्न व्यक्ति की क्षमताओं के विकास का भी चर्चा किया 
है। मानव का उच्च जीवनस्तर निम्न जीवनस्तर से कंसे भिन्न है ओर विवेक- 
सम्पप्त मानव की क्‍या क्षमतायें हैँ ? इन प्रश्नो पर विचार करना आवश्यक है । 
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आधुनिक मनोविज्ञान कहता है कि मानव की मानसिक स्थिति निम्न कोटि के 
प्राणियों की मानसिक स्थिति से दो बातो मे भिन्न है। [देखिए एरिक फ्राम की 
पुस्तक '"'एनाटामी आफ ह्यूमन डेस्ट्रविटववेस”, 973, पेगुइन ब्ुक्स पृष्ठ 300- 
302) 


पहली बात यह है मानव के व्यवहार में प्राणियों की सहज प्रक्रिया का प्रभाव 
बहुत कम रह जाता है। प्राथी जयत के विकास क्रम में मेह देखते को मिछत्ता है 
कि उन्नत प्राणियों मे उनका मस्तिष्क विकसित हो जाता है भर उसकी विचार- 
शक्ति बढ़ जाती है । उत्के साथ ही उसकी सहज प्रक्रि) उस के व्यवहार मे 
घट जाती है । दूसरी वात यह है कि मानव का मस्तिष्क अधिक उन्नत होना है 
और उसकी विचारजश्क्ति बहुत बढ़ गयी है । तथ्य यह है कि मानव मस्तिष्क 
की विचार तन्तु-कोशिका अपने आदिम मानव से तीन गुना अधिक है । इसके 
अतिरिक्त मानव मस्तिष्क ने आत्मचितना से अधिक नवीन गुण विकसित कर लिया 
है। अत्र भातव न केवछ सोचता और अनुभव करता है वरन्‌ उसमे यह 
चेतना भी है कि उसके क्चिार और चिन्ता क्‍या है ? मानव की इस भात्मचितना 
से उसकी सम्भावनाओ ओर उत्तरदायित्व के नये क्षितिज उत्पन्न हो गये है। 


ऊपर यह कहा गया है कि मानव जीवन मे सहृज प्रक्रिया उस के व्यवहार को बहुत 
कम प्रभावित करती है, इस कथन का यह अर्थ नहीं है कि मानव मे सहज 
प्रक्रिया का छोप हो गया । (आधुनिक मनोवेज्ञानिक उस व्यवहार को "प्रदृत्ति” 
और “दिशा” कहते है) उक्त कथन का इतना ही तात्पर्य है कि इन बातों का 
ममिव व्यवहार पर सीमित प्रभाव रह गया है । मानव के मस्तिष्क के विकास 
और उस की विचार श्षक्ति के बढने का ही यह १रिणाम है कि उसमे आत्मचेतना 
अधिक हो गयी है। उसे अपती सहज प्रक्रिया का भी ज्ञान है और बह अपनी अभि 
व्यक्ति और व्यवहार में उस के प्रभाव को निमन्त्रित कर सकता है। वह सहज 
प्रक्रिग की अच्छाई और बुराई को भी समझ सकता है और विशेष परिस्थिति में 
उन पर विचार करके अच्छाई और बुराई के आधार पर अपना फँसछा कर सकता 
है। इस प्रकार प्राणीजगत की सहज प्रक्रिया को वह अपनी आत्मचेतना से 
सयभित कर सकता है 

मातव में उच्च स्तर के मस्तिष्क की झक्ति और आत्मचेतना के आधार पर उत्तके 

बिकास की क्षमताएँ बहुत वढ़ जाती है। ये क्षमताएँ भिन्न-भिन्न प्रकार की 

होती हैं । 

भौतिक जीवन और अस्तित्व के मामले मे मानव अन्य प्राणियों की तुलना में 

अच्छा जीवन व्यत्तीत करता है ॥ बहू बपने छिए आरामदेह मकान बना सकता 
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है, उपयोगी और आकर्षक वस्त्र तैयार कर सकता है, सुस्वादु और पौष्टिक भोजन 
तेयार कर सकता है। रोगों की रोकथाम और चिकित्सा के छिए औपधियाँ 
बना सकता है और उन्नत संचार-साधन और यातायात के साधन विकसित कर 
सकता है । 


बौठिक क्षेत्र मे मानव को क्षमताएँ तो असीमित है। भौतिक विज्ञान (परमाणु 
भौतिक विज्ञान सहित) रसायन विज्ञान, जीव विज्ञान, चिकित्सा और अन्य 
विज्ञानों में जो अनुसन्धान हुए है वे आश्चयंजनक है । ज्ञान के क्षेत्र की प्रत्येक 
प्रगति से अज्ञान का विद्याल क्षेत्र प्रकट होता है और ज्ञान की प्रगति की कोई 
सीमा नही है । 


मानव में नैतिकता के परिष्कार की भी क्षमता है। यद्यपि वतंमान नैतिकता 
जदिल आधुनिक समाज की बढ़ती हुई आवश्यकताओं की तुछना में कम है लेकिन 
मानव में नेतिकता की भावना को बढ़ाने की क्षमता है जिससे वह मानव के दु ख 
और अन्याय को समाप्त करने मे सहायक हो सके । आधुनिक समय में व्यक्ति 
की नेतिक क्षमता को ओर अधिक उन्नत बनाने की चरम आवश्यकता है । 


सृजनात्मक कला के क्षेत्र मे भी मानव की क्षमताओ को बढाने की आवश्यकता है । 
साहित्य, सगौत, चित्रकला, मूतिकला, नृत्य और नाटक के क्षेत्र में मानव ने 
अभूतपूर्व विकास किया है। 

ये सभी सफलताएँ मानवजीवम को समृद्ध बताती है । मानव अपनी कलात्मक 
उन्नति ओर कलात्मक कृति की प्रक्रिया में सन्‍्तोप प्राप्त करता है । मानव जीवन 
के दोहरे विकास और समृद्धि के विडछेषण की आवश्यकता है । 


मानव प्राणियों में निम्वकोटि के जीव जगत की भाँति उस की अनेक भावनाएँ 
और इच्छाएं जीवन के अस्तित्त्व के लिए प्राकृतिक चयन की प्रक्रिया विकसित 
करने में सहायक होती है। विभिन्न अवयव, दृष्टि, आवाज, गन्ध, स्वाद और 
स्पर्श भी उक्त प्रक्रिया में सहायक होते हैं। मानव जीवन मे आत्म चेतना अधिक 
उच्नत होने के कारण उसकी ज्ञानेन्द्रियाँ सन्‍्तोप प्राप्ति के स्वतम्त्र स्रोत बन गये है । 
कुछ उदाहरणों से इस वक्तव्य को स्पष्ट किया जा सकता है । 


भोजन के सुस्वाद होने से सभी प्राणियों मे भोजन करने की प्रवृत्ति को प्रोत्साहन 
मिछता है जो मानव के समान अन्य प्राणियों मे रहती है। मानव भोजन करते 
समय भोजन के स्वाद का ही आनन्द नही छेता बरन्‌ भोजन करते समय अच्छे 
स्वाद के महत्व को समझता है । इस प्रकार मानव के लिए स्वाद भी स्वतन्त्र 
रूप से सम्तोष का स्रोत बन जाता है । मानव अपने स्वास्थ्य को ठीक रखने के 
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लिए ही नही, स्वाद का सन्तोप प्राप्त करने के लिए भोजन करता है। फछत: 
वह स्वाद के गुण को बढाने का अनेक प्रकार से प्रयत्न करता है। कभी-कभी 
भूख न होने पर स्वाद की सन्तुष्टि के लिए मानव भोजन करता है । इस प्रकार 
स्वादिष्द भोजन छ्वरीर को स्वस्थ बनामे मे सहायक होने के अतिरिक्त सन्‍्तोप का 
अलग स्रोत बन जाता है । 


यही बात दूसरी ज्ञानेन्द्रियों के सम्बन्ध में सत्य है। मानव पुष्प की सुगन्ध और 
इच्च आदि की गन्ध से सन्तोप प्राप्त करता है । प्रकृति और कलाकृतियों से, संगीत 
से मानव सम्तोप प्राप्त करता है। छारीर पर ताप और शीत के प्रभाव से भी 
बह सन्‍्तोप प्राप्त करता है । 


इसी भाँति काम की इच्छा एक ओर जीवन के अस्तित्व और पुनः उत्पादन की 
प्रक्रिया मे सहायक होती है साथ ही उससे स्वतन्त्न रूप से सन्तोष प्राप्त किया जा 
सकता है। पुरुष केवल सन्तत्ति के लिए नहीं व्यक्तिगत तुष्टि के लिए काम की 
प्रवृत्ति अपनाता है । 


अन्य इच्छाओं से भी मानव जीवन फी समृद्ध बनाने में अधिक महत्वपूर्ण भूमिका 
पूरी होती है। अनुसन्धान की इच्छा मानव जीवन की एक प्राकृतिक इच्छा 
है। इच्छा का आरम्भ सम्भवतः खाने की तलाश से होता है। यह इच्छा सभी 
जीवजम्तुओ की पहली इच्छा रही होगी ! दूसरी इच्छाओ की प्रति, भोजन प्राप्त 
करने और उसके उपभोग करने की प्रक्रिया के समान है। इस प्रकार प्राणी 
जगत की स्वाभाविक इच्छा के आधार पर ही मानव की यहू इच्छा विकसित 
होती है। मानव जब जिस बात को जानना चाहता है और उसे जानने मे 
में सफलता मिलती है तो उसको अपार सनन्‍्तोपष मिरछूता है। इसी भाँति जब 
वैज्ञानिक नयो खोज अथवा अनुसन्धान में सफलता प्राप्त करता है तो उसे संम्तोपष 
प्राप्त होता है। ज्ञान प्राप्ति किसी भी क्षेत्र मे हो उससे सन्तरोष प्राप्त होता 
है। इस प्रकार यह कथन कि "ज्ञान स्वतः: अपनी उपलब्धि है”, यह मनो- 
वैज्ञानिक दृष्टि से उचित है। व्यक्ति ज्ञान के लिए ज्ञान अजित करने का प्रयास 
करता है। उससे किसी भी क्षेत्र मे नयो खोज करने की उपलब्धि से वह ज्ञान 
के द्वारा मानव जाति को छामर पहुँचाने के साथ-साथ आत्मयत सन्तोप भी श्राप्त 
करता है। 


मनुष्य में सहानुभूति और दया की भावना होती है। ये भावनाएं सामाजिक और 
नेतिक इच्छाएँ हैं । इस प्रकार की इच्छाएँ कंसे उत्पन्न होती है, इस वात पर 
आगे के अध्याय (अध्याय दस) में विचार किया जायेगा । यहां हमारे कहने का 
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इतना ही तात्पयं है कि सामाजिक इच्छाओं को पूरा करने से भी व्यक्ति की 
सन्तोप प्राप्त होता है। जब कोई व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के कप्टों का निवारण 
करता है अथवा दूसरे व्यक्ति की आवश्यकता को पूरा करता है तो वह अपने 
सामाजिक इच्छा को पूरा करवे और उचित रुक्ष्य की प्राप्ति का सन्‍्तोप प्राप्त 
करता है। 


मानव की कलात्मक क्षमताओं पर विचार करते समय इस बात के मनोवैज्ञानिक 
साक्ष्य मिलते हैं कि मानव स्वभाव में सृजनात्मक और नया-पाने छाने की प्रवृत्ति 
मौजूद रहती है। इस बात का भी साक्ष्य मिलता है कि मानव मस्तिष्फ 
में सृजबात्मक श्षक्ति विधान है। (“एरिक फ्राम” पूर्व उल्लिखित पुस्तक 
पृष्ठ-66) अब तक यह स्पष्ट नहीं हुआ है कि अस्तित्व की इच्छा का मस्तिष्क 
की मृजनात्मक शक्ति से क्‍या सम्बन्ध है? इसका कारण यह है कि मनो- 
विज्ञान और सौन्दर्य विज्ञान नये विज्ञान है। फिर भी इस बात से इन्कार नहीं 
किया जा सकता कि सृजनात्मक झक्ति मानव स्वभाव मे निहित है। प्रागेतिहा- 
स्िक मानव के क्रिया-कलापो और वाछको में भी इस प्रकार की सूजनात्मक क्षक्ति 
पायी जाती है। अन्य इच्छाओं की भांति सृजनात्मक इच्छा से भी स्वतन्म रूप 
पे सस्तोप प्राप्त होता है। एक कछाकार कला की उत्कृष्टता से आनन्द प्राप्त 
करता है। 


इस प्रकार भानव जीवन, निम्न स्तर के प्राणियों के अस्तित्व और स्तर से भिन्‍न 
है। मस्तिष्क के विकास के कारण मानव अधिक सुख-सुविधा सम्पन्त भौतिक 
जीवन प्राप्त करता है ओर वह बौद्धिक, नेतिक और कला के कार्यो मे लगाता है । 
मानव जीवन भौतिक और मानसिक सन्‍्तोषों के द्वारा अपने को अधिक समृद्ध 
बना सकता है। स्वतन्त्रता सभी प्रकार के प्रतिबन्धो को समाप्त करती है जिससे 
व्यक्षित अपने जीवन का पूरा विकास कर सके और उसको अच्छा बना सके तथा 
अभीष्ट दिशाओ में अपनी क्षमताओं को बढा सके । इस प्रकार स्वतन्त्रता के 
लिए संधर्ष प्राणी जीवन के अस्तित्व के सघर् से जुड़ा है फिर भी उसका लक्ष्य 
उसकी भपेक्षा अधिक उन्नत है । 


मानव-व्यक्ति ऐसी क्षमताओ को अपनाने मे समर्थ है जो उसके छिए और दूसरों 
के लिए हानिकारक हो । इस प्रकार की क्षमताओ की स्वतन्त्रता की परिभाषा 
मे झामिल्ल नहीं किया जा सकता है। व्यवित अपनी शक्ति से अधिक कार्य 
करके ओर भोगलिप्सा में पड़कर अपने स्वास्थ्य को नष्ट कर सकता है। ब्यक्ति 
दुःखवादी अथवा आत्मपीड़न की प्रदृत्ति से अपनी और दूसरो की हानि कर सकता 
है। मरे दोनों ही अविवेकी चरित्र के लक्षण माने जाते है। विवेक सम्पत्न 
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ध्यक्षित की क्षमताएँ उसको और दुसरे लोगों की तथा समाज की भछाई में सहा- 
यक होती है। स्वतन्त्रता इस प्रकार की सृजनात्मक ओर कल्याणकारी क्षमताओं 
पर प्रतिबन्धो को समाप्त करने के पक्ष में है । 


स्वतन्त्रता की इच्छा की कुदिशा 
मानव की स्वतन्त्रता की इच्छा भिन्‍न-भिन्‍न तरीको से कुदिशा की ओर मुड जाती 
है। इस प्रकार की दो भ्रश्नत्तियाँ इस समय महत्वपूर्ण हैं । 


आधिक भछाई और सुरक्षा स्वतन्त्रता की भावना में निहित है। व्यकित बहुधा 
इस बात को समझने में असफल रहता है कि उसे दूसरों के साथ सहयोग के द्वारा 
अपनी आधिक भलाई और सुरक्षा का प्रयत्व करना चाहिए । इसके स्थान पर 
बहू राजनीतिक उद्धारकर्ता की कृपा पर आश्वित होकर अपनी आशिक भलाई 
ओर सुरक्षा पाने की छालसा अपनाता है। इस प्रकार वह आधिक स्वतन्त्रता 
प्राप्त करमे मे अपनी राजनीतिक स्वतन्त्रता खो बैठता है। यह अनुभव सिद्ध 
बात है कि व्यक्ति अपनी राजनीतिक स्वतन्त्रता का आत्मसमपंण करके अपनी 
आधिक स्वतन्त्रता को भी सीमित कर लेता है। इतना ही नहीं, वह अपने 
विकास को, क्षमता को भी सीमित कर छेता है। इस प्रकार स्वतन्त्रता के सघर्प 
को एक क्षेत्र मे सीमित करने की प्रद्धत्ति हानिकारक है। आत्मनिर्भेरता और 
सभी क्षेत्रों में स्वतस्व॒ता की प्राप्ति के लिए सोद्रेश्य सहयोग आवश्यक है । 
स्वतन्त्रता की इच्छा के लिए एक दूसरी कुदिशा यह है कि इस भौतिक संसार में 
स्वतन्त्रता प्राप्ति के स्थान पर अध्यात्मिक और पौराणिफ़ क्षेत्र मे मोक्ष प्राप्त 
करने की प्रदृत्ति को अपनाना है। हिन्दू आदश्श मे “मोक्ष” को स्वतन्त्रता माना 
जाता है और ब्रह्म अथवा ईइ्वर की प्राप्ति सभी धर्मों मे वणित है। इसको भी 
स्वतम्त्रता के संघ की कुदिशा ही कहा जायेगा । स्वतन्त्रता, जीवन के स्तर को 
सुधार कर और उन्नत बनाकर प्राप्त की जा सकती है, जीवन के दुःखो से पछा- 
बन करने से उसे प्राप्त नहीं किया जा सकता । मीक्ष और ब्रह्म अथवा ईश्वर 
की प्राप्ति से जीवन के दुःख और अन्याय को कायम रखने की भावना ही प्रवल 
होती है और स्वतन्त्रता प्राष्ति का लक्ष्य प्राप्त करने में विफलता ही मिलतौ है । 
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नौ 


मानव तर्क की उत्पत्ति और उसका मूल्य 


तक और भानव प्रगति 

विवेकबाद (तर्क पर आधारित विवेक) मौलिक मानववाद के दर्शन के अन्तर्गत 
स्वतन्त्रता की भावना अत्यावश्यक है। मानव की तर्क करने की क्षमता से स्व- 
तन्त्रता के सघर्ष में उसे सहायता मिलती है । 


(विवेकबाद का उपयोग यहाँ उस विवेकवादी दर्शन के अर्थ में नही किया गया है 
जिसके अनुसार केवल तके के द्वारा ज्ञान प्राप्त किया और उसके लिए ऐन्द्रिक- 
अनुभूति को आवश्यक नही माना जाता है। आधुनिक प्रयोग भें विवेकवाद को 
तक में उस विश्वास के अर्थ मे छिया जा सकता है जिसके द्वारा सही निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है।) 


946 भें भानवेन्द्रगाथराय और उनके सहयोगियों द्वारा प्रतिपादित मौलिक 
मानववाद के जिन 22 सिद्धान्तों का उल्लेख किया जा चुका है, उनका दूसरा 
सिद्धान्त सबसे अधिक महत्व का है, वह निम्नलिखित हैः- 

/स्तम्त्रता की खोज और सत्य का अनुसन्धान मानव प्रगति की मौलिक 
आकांक्षा है। स्वतन्त्रता की खोज उन्नत चेतना और भावना के आधार पर प्राणी 
के अस्तित्व के सघर्प के क्रम में आती है। सत्यानुसन्धान भी उसी आर्काक्षा का 
प्रतिफक है। श्रकृति के बढ़ते हुए ज्ञान से मानव धीरे धीरे प्राकृतिक शबितयों, 
प्राकृतिक और सामाजिक वातावरण के अत्याचार से मुक्ति पाता है। सत्य ज्ञान 
का धन परिमाण है ।” 
सानव का अच्छे जीवन के छिए सघर्ष की जो मानव की स्वतन्त्रता के सघये का 
सार है उस्ते यरुगो मे प्राप्त ज्ञान से सहायता मिलती है। ज्ञान की प्राप्ति से ही 
मानव प्राकृतिक शक्तियों पर विजय प्राप्त करता है और अच्छे समाज की रचना 
का अयास करता है। कृषि, पशुपाछन, गृह निर्माण, वस्त्र और दुसरी उपयोगी 
वस्तुओ के निर्माण के ज्ञान से मानव जीवन की सुख सुविधायें बढ़ती हैं और मानव 
जीवन का स्तर ऊँचा होता है। अनुभव और तक के समन्वय से मानव को यह 
सान भ्राप्त होता है। ज्ञान के आधार होने के कारण तक प्रगति का मुख्य 
माध्यम है । 


वैज्ञानिक ज्ञान प्राप्ति मे सहायक होने के अतिरिक्त तक मानव प्रगति में अन्य 
प्रकार से भी सहायक होता है। मानद का विवेक उसके नेतिक विकास में भी 
सहायक होता है। तक॑ ओर नंतिकता के सम्बन्धों पर हम अगले अध्याय पर 
विचार करेगे । यहाँ इतना कहना पर्याप्त है कि मानव और समाज की उन्तति 
में विवेक और नैतिक मूल्यों का विकास ऐतिहासिक तथ्य है । मोरिस जिन्सवर्गे 
ने कहा है :- “विकास का अनिवार्य सत्य यह है कि ऐतिहासिक विकास क्रम मे 
मानव छने. शर्म: विवेकी वनता है और उसमे उसके विवेक के अनुसार ही नैतिकता 
विकसित होती है ।” (मोरिस का जिन्सबर्ग का छेख “ए द्व,मनिस्ठ वे भाफ 
हिस्दी”, “दि ह्यूमनिस्ट फ्रोम” पत्रिका मे प्रकाशित, सम्पादक-सर जूलियन हवसले) 


मौलिक मानतववाद के व्यक्तिगत और सामाजिक दर्शन मे विवेकवाद का और भी 
महत्व है। जो व्यबित मानसिक रूप से स्वतन्त्र है केवल वही राजनीतिक, 
आधिक और सामाजिक स्वतन्त्रता के लिए प्रयत्वशील हो सकता है। स्वतन्त्रता 
के संघर्ष को आरम्भ करने के पहले यह आवश्यक है कि मानव मानसिक रूपसे 
स्वतन्त्र हो । मानसिक स्वतन्त्रता क्रा अर्थ है कि मानव अन्धविश्वास से मुक्त 
हो और उसमे आत्म विश्वास हो । मानव जिस अश्य में मानसिक रूप से स्वतन्त्र 
होगा उसी अश में वह स्वय अपना मार्ग निर्देशक बन सकेगा और इसके लिए 
उसकी तर्क॑शवित अपना मार्य-निर्देशक बनने मे सहायक होगी। तक के द्वारा 
मानव मानसिक रूप से स्वतन्त्र होता है और इसके आधार पर उसमें नैतिक 
भावना विकसित होती है जो सगठित समाज में उसे सामजस्य के साथ रहने के 
योग्य बनाता है और सामाजिक परिवर्तत के लिए उसे रचनात्मक कार्यकर्ता 
बनाता हैं । 


भानव प्रकृति से विवेकी 

मौलिक मानववाद (नवमानववाद) एक आशावान दर्शन है। वह यह मानता 
है कि मानव प्रगति का मूल माध्यम तक है और यह तक शक्ति और विवेक 
उसकी प्रकृति मे निहित है। वह यह स्वीकार करता है कि तर्क उसका जीवगत 
अथवा प्राणीगत गुण है । मौलिक मानववाद के 22 सिद्धान्तो भे से चौथे सिद्धान्त 
में कहा गया है- “नियमवद्ध भोतिक प्रकृति की पृष्ठभूमि मे मानव स्वभाव से 
बिवेकी है। तर्क उसका प्राणीगत गुण है जो उसकी इच्छा छे प्रतिकूछ नही है । 
चेतना और भावना दोनो का उद्भव प्राणगीत गुणो से होता है।” मानव की 
नये ज्ञान को भ्राप्त करने की क्षमता से यह आश्या उत्पन्न होती है कि वर्तमान 
चाहे जितना निराशाजनक हो, मानव अपनो आज की गलतियों से सबक सीखकर 
भविष्य को अच्छा बनाने की झक्ति प्राप्त करेगा । 
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मानव अनिवार्य रूप से और प्रकृति से विवेकी है, इस बात से काफी गलतफहमियाँ 
उत्पप्त की गयी हैं। इसका कारण है कि “विवेक” का प्रयोग भिन्न-भिन्न अथों 
में किया गया है। “मानव विवेकी प्राणी है” इस वाक्यांश का प्रयोग तीन अर्थों मे 
किया जा सकता है। 


पहला अरे विवेक के वस्तुगत भाव के आधार पर किया जा सकता है, ज॑से यह कहा 
जाता है कि सृष्टि की व्यवस्था “विवेकपूर्ण” है। यहाँ उसका अर्थ है कि वह 
सृष्टि के नियमवद्ध होने से “निश्चित” है । इस प्रकार जब यह कहा जाय कि 
“मानव विवेकी है” तो उसका अर्थ हूँ कि वस्तुगत आघार पर मानव पर भी 
प्रकृति का नियम-का रण-कार्य सम्बन्ध का नियम छागू होता हूँ और मानव की 
स्वभाव और भाचरण का अध्ययन वैज्ञानिक दृष्टिकोण अपनाकर उसी प्रकार 
किया जा सकता हूँ जिस प्रकार अन्य दृद्यगत वस्‍्तुओ का अध्ययन होता है। 
यहाँ भी किसी आधिभौतिक शक्ति को स्वीकार नही किया जाता और यह भी 
स्वीकार नहीं किया जाता कि कोई वस्तु विवेकी समझ से वाहर है । मानव का 
वस्तुगत विवेक उसके प्रकृति का अग होने के तथ्य पर आश्रित है। 


भावनात्मक दृष्टि से जब हम “मानव विवेकी प्राणी हूं”, कहते हैं तो उसके दो 
भिन्न अरे होते हैं। जब किसी व्यक्ति को विवेकी कहते है तो यह माना जाता 
ह्‌ कि वह व्यक्ति पूर्वाग्रहों और भावनाओ से प्रभावित न होकर तक को मानता 
हूँ। तर्क उसके निष्कर्पों को नियन्त्रित करता हैँ। इस अर्थ मे अभी यह 
निश्चित रूप से नही कहा जा सकता कि मानव के विकास की वर्तमान स्थिति 
में अधिकाश मानव, वास्तविक रूप से “विवेकी” हैं ॥ आज अधिकाश मानवों 
का आचरण तक॑ के आधार पर नही, अविवेकी भावनाओं से नियन्त्रित है।इस 
सम्बन्ध में अभी इतना ही कहना उपयुक्त होगा कि मानव में बिवेकी होने की 
क्षमता विद्यमान हें और समय के साथ विवेक से मानव स्वभाव और आचरण में 
उसका नियन्धण और प्रभाव बढ़ जायेगा । 


भावनात्मक दृष्टि “मानव विवेकी प्राणी हूँ”, कहने का दूसरा अथे यह हूँ कि प्रकृति 
का अंग होने के कारण विवेकी होना उसकी प्रकृति का निहित स्वभाव हे । 
मानव के प्राणी जगत का अग होने के कारण विवेकी होना उसका स्वाभाविक 
गुण हें। उसके आचारण में किसी अश तक तर्क का प्रभाव है इससे, इस क्षमता 
का सम्बन्ध नही आँका जाता । यहाँ यह भी ही माना जाता हूँ कि मानव में 
कारण-कार्य निइवयवाद के अनुसार निष्कर्प निकालने की क्षमता हैं। यह 
हो सकता हैं कि भावनाओं, अज्ञान और पूर्वाग्रहों के कारण वह बिवेक से 
अलग रहकर गछूत निष्कर्पों पर पहुँच जाय । गलत निष्कर्पों पर पहुँचने से यह 
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अर्थ नही छेना चाहिए कि उसमे विवेक की क्षमता का अभाव है और वह उसका 
प्रयोग नही करता हैं । अपने दृष्टिकोण से मानव सही निष्कर्ष तिकालता हू 
यद्यपि दूसरा व्यक्ति जो अधिक जानकार है और जो भावनात्मक प्रभावों से मुक्त 
है वह उप्तके निष्फर्षों को “गछत” अथवा अविवेकी बता सकता हूँ । 


इस प्रकार व्यक्ति का विश्वास अथवा आचरण एक समय में “विवेकी/ और 
“अविवेकी” एक साथ हो सकता है। यह इस बात पर आशित है कि वह 
“विवेक” का किस अर्थ में प्रयोग करता है। मानव सम्यता के प्रारम्भिक समय 
में मानव "तूफान और गरज” और “विद्युत” को किसी देवता का कोप मानता 
था। हिन्दू उसे इन्द्र और यूनानी उसे ज्यूपीटर (शृहस्पति) मानते थे । मनुष्य 
स्वभाव से किसी भो घटना के पीछे उनके कारणों को स्रोजने की प्रदृत्ति के कारण 
इस प्रकार की कल्पनाएँ की गयी ! जब इन वातो के दृश्यमान कारण नहीं 
मालूम थे तो शक्तिशाली देवताओं की कल्पना की गयी जो “तूफान और बिजली” 
उत्पन्न करने वाले देवता मान लिये गये । जब यह पता चल गया कि बादलों 
में बिजली कैसे उत्पन्न होती है तो इन्द्र अथवा ज्यूपीटर की कहपना अविवेकी 
सानी जाने लमी। पहले उसका विश्वास विवेकी माना गया था बयोकि मानव 
ने कारण-कार्य नियम के अनुसार उसको स्वीकार किया था लेकित जब अन्य 
तथ्यों से उस बात का खडन हो गया तो उसी बात को श्रविवेकी माना गया । 


अब हम इस प्रश्न पर विचार करेंगे कि क्‍या भावनात्मक अथ मे तक॑ से का रण-कार्य 
निश्चयवाद के आधार पर सीचना मानव का प्राकृतिक ग्रुण है । इस प्रश्न पर 
विचार करते समय इस बात पर जोर देना जरूरी है कि “कारण” को मानव 
दृष्पगत आधार पर सोचता है। मानव मस्तिष्क मे कारण को कार्य अथवा दूसरे 
कारणों से सम्बद्ध मानता है। मानव मस्तिष्क इस बात को तिहित विवेक के 
आधार पर स्वीकार करता है। उदाहरण के लिए मानव एक दिशा में जा रहा 
है और उसका सर दीवाल से टकरा जाता है। इस घटना में उसे दीवाल का 
देखना, उसकी कठोरता और उससे टकराकर पीडा पाने का अनुभव शामिल है । 
दीवाछ से सर टकराने की जो पीडा उत्पन्न होती है उसे देखा तो नही जा सकता 
लेकिन मस्तिष्क द्वारा उसको समझा जा सकता है जबकि दीवाल और उससे सर 
टकराने को देखा जा सकता है| यदि मानव में कारण-कार्य प्रतिफल को समभने 
की क्षमता न हो तो वह दीवाल से अपना सर टकराता रहेगा और उसके प्रतिफल 
को समझ नहीं सकेगा । इस प्रकार केवल इन्द्रियज्ञान से ज्ञान सम्भव नही है 
जब तक दृष्पमत वस्तु के ज्ञान को तके के जाघार पर समझने की क्षमता न हो । 
डेविड ह्यूम ने पहलछी बार इस दात की ओर च्यान दिलाया कि प्रतिफछ का 
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उसके कारण से सम्बन्धित होता अनिवाय रूप से देखा नही जा सकता । इसका 
अर्थ है कि जहां तक मानव ज्ञान का सम्बन्ध है उसके अनुसार प्राकृतिक घटनाओं 
और उनके परिणामों की जानकारी न हो और मानव मस्तिष्क इस सम्बन्ध को 
उत्पन्न करते का प्रयत्न करता हो । उदाहरण के लिए हम यह देखते है कि 
गिलास के पानी मे जब चीनी छोडी जाती है तो वह उसमे घुल जाती है। इस 
आवश्यकता को हम देखकर नही कहते वरन्‌ हमारा मस्तिष्क इस निष्कर्ष पर 
पहुँचने पर हमे सहायता देता है। इस प्रकार निष्क्प पर पहुँचदे की आवश्यकता 
हमारे ज्ञान पर आश्रित है। हमारा आचरण हमारे ज्ञान के अनुसार होता है 
जिसका कोई प्रत्यक्ष कारण चाहे न भी हो । ह्यूम मे इस समस्या की और 
ध्यान तो आक्ृष्ट किया छेकिन उसे सुलझाने का प्रयास नही किया। उसका 
अनुसरण करते हुए काँट ने इस सिद्धान्त का प्रतिवादन किया कि मानव मस्तिस्क 
भें कारण उन 2 श्रेणियों मे से एक है जो उसमे होती है। काँद के अनुसार 
मानव ज्ञान, ज्ञानिन्द्रियो द्वारा प्राप्त बाह्य ज्ञान और कारण, काल ओर दिक्‌ के 
सम्बन्ध की श्रेणियों के आधार पर मस्तिष्क से उत्पन्न होता है । 


ह्ा,म और कांट द्वारा उठाये गये इस प्रदव से कि क्‍या ज्ञानेन्द्रियों द्वारा प्राप्त 
ज्ञान ओर उन पर मस्तिष्क की प्रक्रिया से उत्पन्न ज्ञान का बाह्य वास्तविकता से 
कुछ सम्बन्ध है अथवा नही आधुनिक ज्ञान ज्ञास्त्र की मुख्य समस्या है। यद्यपि 
मानव ज्ञान के सम्बन्ध में कुछ सन्देह उत्पन्न हुआ लेकिन व्यवहार में उसे सही 
देखा गया है। ज्ञान की सहायता से मानव भ्रकृति को नियन्त्रित ही नही करता 
वरन्‌ वह उसे रूपान्तरित करने मे सफल हुआ है। अतः ज्ञान और वाह्म 
वास्तविकता का सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता है। इसका कारण यह है कि मानव 
का ज्ञान, उसके मस्तिष्क की क्षमता और प्रकृति तथा बाह्य वास्तविकता के 
सम्बन्धो से प्राप्त होता है। मानव मस्तिष्क, अन्य प्राणियों के मस्तिप्क की 
भाँति प्रकृति मे उसके विकास की प्रक्रिया मे विकप्तित होता है ! इस प्रकार 
मस्तिष्क की तर्क करने की क्षमता स्वतन्त्र ग्रुण नही है वरन्‌ वह मानव मस्तिप्क 
के प्राकृतिक गुण पर नि्भेर है। काँट ने मस्तिष्क के जिन 2 श्रेणियों के गुणों 
की व्यास्या की है वे भी बाह्य जयत के प्रभाव से उत्पन्न चेतना की श्रेणियाँ है । 
इसलिए मानव का ज्ञान व अनुभव, जो वास्तविकता से सम्बन्धित हो, वास्त- 
विकता के आधार पर निर्मर रहता है। यह ज्ञान ज्षास्त्र की उक्त समस्या का 
निराकरण है । 


तक की प्राणीगत उत्पत्ति 
पिछले अध्याय (चौथे अध्याय मे हमने इस वात का उल्लेस किया है कि जीव जगत 


के विकास के लाखों वर्षों मे असख्य कोदि के जीव-जन्तु उत्पन्न हुए और अस्तित्व के 
संघर्ष और प्राकृतिक चयन के आधार पर जीवित रहे । उन्होने प्रकृति से अपना 
तादात्म्य स्थापित कर लिया था। जीवो के अनेक विशेदों भें जो प्रकृति के 
भनुकूल ढल सके वे जीवित ही नहीं रहे, बल्कि विभिन्न ज्ञानेश्द्रयो और उन से 
सम्बन्धित मस्तिष्क की शक्ति और क्षमता का विकास भी उनमे हुआ । अब, 
इस प्रकार निरचयवाद के आधार पर विकसित संसार ओर विभिन्‍न ज्ञामेन्द्रियाँ 
और मस्तिष्क की शक्तियाँ किसी जीव के अस्तित्व में सहायक नहीं हो सकती 
जब तक उस कोटि के जीवन में इन्द्रियज्ञानजन्य अजित ज्ञान सीखने की क्षमता 
नहीं। जोनई कोटि का जीव उत्पन्न होता है उसके जीवित रहने की 
सम्भावना नही होगी जब तक कि उसमें वाह्य प्रभाव और अनुभव को सम्बद्ध 
करके उससे सीखने की क्षमता न हो । यदि पशु भूखा है और वह अपने खाद्य 
को समभ नही पाता तो भूखा रहकर वष्ट हो जाएगा। यदि वह जगरू की 
आग के पास पहुँच जाता है और समझ नही पाता तो वह उसमे जल-कर नष्ट 
हो जायेगा । एक वार प्राणीगत विकास मे चेतना उत्पन्न हो जाने पर उसी 
प्रकार के प्राणी और उनकी चेतना का अस्तित्व बना रहा जो प्रकृति के निश्चय- 
वाद के अनुरूप थी। असख्य ऐसे प्राणी ओर जीव नष्ट हो गये होगे तब किसी 
जीवित जीव मे चेतना की क्षमता उत्पन्न हुई होगी और वह बनी रही होगी । 

इस प्रकार तकं का विकास प्रकृति के निश्चयवाद के अनुसार प्राणीजगत के विकास 

का परिणाम है। 


पशु जीवन के अध्ययन के सम्बन्ध भे बहुत सा साहित्य उपलब्ध है जिससे यह 
प्रकट होता हैं कि तके का भ्रूण रूप सभी पश्चुओ मे विद्यमान रहता है। इसी 
अर,ण तक के आधार पर विभिन्न पशु अपने-अपने अनुभवों से तके को अपनाते 
हैं। विभिन्न श्रेणी के पशुओ में तर्क की क्षमता का तुलनात्मक अध्ययन उनके 
आचरण की “सही और गछत” के अनुपात के आधार पर किया जा सकता है। 
पशुओ में आत्मचेतना के अभाव के कारण उनकी चेतना सहज, प्रक्रिया के रूप 
में प्रकट होती है। मानव की आत्मचेतना तक के विकास से आत्ममर्थन और 
चेतना के विकास में सहायक होती है ! 


तक की उत्पत्ति के सम्बन्ध में कुछ भी रहस्यात्मक नही हैं ॥ यह बात काँठ के 
श्रेणी विभाजन में नही आती है। यह प्राणीगत ग्रुण है जो केवछ मानव में ही 
सीमित नही है। मनुष्य निस्सदेह पद्मयु जगत के अन्य प्राणियों से श्रेष्ठ है उसका 
एकमात्र कारण उसको विचारशक्ति और चेतना है जो मानव में अन्य पशुओं की 
तुलना में अधिक विकसित होती है । अनुभव और तक के समन्वय से उत्पत्न 
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ज्ञान ही मानव की शक्ति का स्रोत है जो तक॑ से मार्ग दर्शन प्राप्त कर स्वतन्त्रता 
को सम्भव बनाता है । 


क्या तर्फ पूर्ण रूप से यान्त्रिक है ? 

मानव विभिन्न लक्ष्यों को प्राप्त करने मे तर्क से सहाय्रता पाता है। वह सन्त 
पुरुष को सात्विक कामो मे मदद देता है और चोर इसके प्रयोग से कुशलता से 
चोरी करता है। इस आधार पर बहुधा कहा जाता है कि तर्क एक यान्त्रिक 
प्रक्रिा है जिसका उपयोग करके व्यक्ति अपने लक्ष्य की प्राप्त करता है लेकिन 
उसका सम्बन्ध मानवमूल्य के अनुसार अच्छाई अथवा बुराई से नहीं है । 


किचित विचार करने पर यह सकुचित दृष्टि लगती है। तके की सहायता से 
मानव विभिन्न जीवन-पद्धतियों में से अपने लिए उपयुवत पद्धति का चुनाव कर 
सकता है। एक साधारण उदाहरण देखा जाय । मान लिया जाय एक व्यक्ति 
वासनालिप्त जीवन में सलग्न है। उसे क्षणिक सुख मिल सकता है लेकिन वह 
अपने स्वास्थ्य को स्थायी रूप से क्षति पहुँचाता है। स्वस्थ जीवन के लिए 
शारीरिक सन्‍्तोप और स्वास्थ्य का सम्तुलून आवश्यक है। तक मानव को दूसरे 
विकल्प को चुनने मे सहायक हो सकता है जिसे उसका बेकल्पिक ज्ञान कहा जा 
सकता है । 


लेकिन यह कहा जा सकता है कि यह पूरा उत्तर नही है। क्या तक मानव को 
अनेतिऊ स्वार्थ और स्वार्थ रहित अच्छे काम मे भी सहायक हो सकता है ? कया 
तक एक चोर-वाजारी करने वाले व्यक्ति को यह वात समझा सकता है कि उसे 
नाजायज़ फायदा उठाने की प्रवृत्ति को अपने आप छोड देना चाहिए चाहे उसे 
पकडे जाने का भय न भी हो और उसे थोडे लाभ देने वाछे ईमानदारी से व्यापार 
करना चाहिए ? और कया तक व्यक्ति को ईमानदार और बुद्धिमत्तापुर्वक 
व्यवहार करने में सहायक हो सकता है ? और क्‍या वह अपने चरित्र को इतना 
शक्तिशाली बना सकता है कि वह अपने विवेकपूर्ण निर्णयों का पालन करने में 
सामर्थ्यं प्राप्त कर सकता है ? क्‍या व्यक्त तक को छोड़कर छोभ के प्रभाव 
को बार-बार स्वीकार नही कर लेते हैं । 


इन प्रश्नों से नंतिक आचरण का आस्तरिक संघर्ष सामने आता है कि इस वात की 
पुष्टि में क्‍या तक॑ है जिनके द्वारा यह निश्चित हो सके व्यक्ति अपने स्वार्थ के 
अनुसार आचरण न करके स्वेच्छा से नेतिक आचरण का पालन करे ! धम्म- 
निरपेक्षता के आधार पर नेतिकता का आचरण कंसे हो ? इस प्रइन पर बंगले 
अध्याय में विचार किया जायेगा । 
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द्स 


धर्म-निएपेक्ष नैतिकता 


नंतिकता और स्वतन्त्रता 

दर्शन की यह केन्द्रीय समस्या रही है कि क्या मानव स्वतन्त्र और न॑तिक एक साथ 
हो सकता है। क्या मानव, जब उसके ऊपर कोई दवाव न हो और एकदम 
स्व॒तन्त्र हो तब भी स्वेच्छा से नैतिक आचरण कर सकता है ? यदि मानव अपनी 
स्वतन्त्रता पर आँच आये बिना नैतिक आचरण नहीं फर सकता तो यह कहा 
जायेगा कि नैतिक आचरण और स्वतन्त्रता एक साथ नहीं रह सकती, दोनो का 
साथ असगत है। उस दशा मे नंतिक आचरण दबाव से कराया जा सकता है । 
एक प्रकार का दवाब कानून द्वारा छामू किया जाता है। जब कोई व्यक्ति 
नेतिक आचारण करके अपराध करता है अथवा कानून का उल्लघन फरता है तो 
उसे दडित किया जाता है। दूसरे प्रकार का दबाव धर्म का है, उसके अनुसार 
जो नेतिफ आचरण का उत्कूधन करता है उसे मृत्यु के उपरान्त सजा मिलती है । 
प्रश्न यह है क्रि क्‍या व्यक्ति स्वेच्छा से विना किसी लौविक अथवा आध्यात्मिक 
भय था दबाव के वेतिक आचरण कर सकता है ? 


उक्त प्रश्न का उत्तर एक दूसरा प्रदन उठाकर दिया जा सकता है। यदि कोई 
व्यक्ति भय और दबाव के कारण नैतिक आचरण करता है और स्वेच्छा से वसा 
नही करना तो कया उसे नैतिक कहा जा सकता है? क्‍या ऐसा आचरण जो 
स्वेच्छा से नेतिक इष्टि से नही किया गया, लेकिन प्रचलित नंतिकता के अनुसार 
उसे म॑तिक कहा जा सकता है ? उदाहरणार्थ, यदि एक व्यक्ति कानून द्वारा पकडे 
जाने पर सजा पाने अथवा मृत्यु के वाद पापजन्य दुस भोगने के भय से अनैतिक 
आचरण-चोरी-नही करता है तो क्या उसके आचरण को नतिक कहा जा सकता 
है? 

उक्त प्रइनों के नकारात्मक उत्तर मिलेगे । किसी व्यक्ति के आचरण को तव॑ तक 
नेतिक नही कहा जा सकता जब तऊ वह स्वेच्छा और बिना किसी भौतिक अथवा 
घामिक दवाव के किया गया हो । नंतिक आचरण मे नेतिक भावना अथवा 
मानवसुल्य की भावना होनी चाहिए और उसके आधार पर नैतिक आचरण होना 
चाहिए। बिना आचरण के इरादा और विना इरादे के किया गया अःचरण 
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नैतिकता नही है। यदि कोई व्यक्ति किसी भिखारी को कुछ पंसे देने का इरादा 
रखता है लेकिन देता नही है अथवा वह कुछ पैसे गिरा देता है जो भिखारी उठा 
लेता है तो उसे दान नही कहा जा सकता । यदि कोई व्यक्ति नेतिक भावना से 
नतिक आचरण करता है तब ही उप्ते नैतिक कहा जा सकता है | इसका यह अर्थ 
है कि जब कोई व्यक्ति दबाव से कोई नेतिक आचरण करता है तब वह मैतिक 
नही होता है ! शक्ति, दवाव और भय से नेतिक भावना पँदा नहीं की जा सकती। 
केवल स्वतन्त्र व्यक्ति ही नंतिक आचरण करने की क्षमता रखता है । 


अतः जिस प्रशइम का उत्तर हमे देता है वह यह नहीं है कि क्‍या स्वतन्त्रता और 
नैतिकता एक साथ हो सकती है विचार यह करता है कि नंतिकता की 
सम्भावना है अथवा नही ? हम अपने देनिक जीवन में यह वात देखते हैं कि 
लोग नंतिकता की भावना से आचरण करते हैं। इस नेतिक भावना का क्या 
आधार है? व्या यह भगवत्‌ कृपा का फल है ? क्या हमारे अन्तमेन में 
ईइवर की इच्छा व्याप्त है ? अथवा हमारी नंतिक भावत्रा और आत्मचेतना 
इस भौतिक ससार में उत्पन्न होती है ? 


नेतिकता का स्रोत 

मानव प्राणी-समुदाय में रहने वाला प्राणी है। इस बात के बहुत से प्रमाण है 
कि मानव के पूर्व का प्राणी भी समुदायों मे रहताथा। ( मार्गरेट नाइट के 
“नैतिकता-आधिभौतिक अथवा सामाजिक” छेप, “दि ह्यू,मनिस्ट आउट छुक” 
में प्रकाशित, सम्पादक-प्रो. ए. जे. अव्यर, पंम्वर्टस 968 ) समुदाय में परस्पर 
सहयोग से रहने की भावना उसके अस्तित्व की रक्षा की इच्छा से उत्पन्त हुई । 
सामुदायिक सहयोग से अन्य वन्य प्राणियों और प्राकृतिक आपदाओं से मानव की 
रक्षा होती धी । उसे अपने परिवार के लिए साद्य बटोरने अथवा शिकार करने 
में सहायता मिलती धी। सामाजिक जीवन में ही भाषा का विकास सम्भव 
हुआ । भापा से सूचना और ज्ञान का आदान-प्रदान करने मे और भावी पीढ़ियो 
के लिए ज्ञान की परम्परा बनाने में सहायता मिल्ली । 


सहकारी जीवन मानव के अस्तित्व के छिए आवश्यक था । ऐसी स्थिति मे उसके 
लिए यह स्वाभाविक था कि उसके मस्तिष्क में ऐसे गुण उत्सन्य ही जो उप्तके 
सामाजिक सहयोग की भावना के लिए सहायक हो । पहले हम यह देख चुके हैं 
कि मानव की ज्ञानेन्द्रिआाँ और उसका मस्तिष्क प्राणियों के विकास ऋम की उत्पत्ति 
है। मानव-्जीवन के अस्तित्व के छिए सहकारी ढग से रहना आवश्यक था | 


इससे उस की सहज प्रक्रिया और इच्छाएँ-सहानुभुति, प्रेम और सामाजिक जीवन 
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को भाषताएं उसके मस्तिष्क में प्राकृतिक रूप से विकसित हुई । इन्ही बातो के 
आधार पर नंतिक भावना उत्पन्न होती है ! 


इस प्रकार इस बात मे सन्देह करने की ग्रुजाइश नही रहती कि नैतिक भावना 
मानव का प्राणीगत स्वाभाविक ग्रुण है । चाहे जितना तगड़ा और रूखा व्यक्ति 
हो मदि वह एक बच्चे को एक ट्रक से कुचछता देखता है तो वह द्रवित हुए बिना 
नहीं रह सकता । ऐसे अवसरो पर उसमे सहानुभूति की जो भावना उत्पम्त 
होती है वह सहज प्रक्रिया से होती है, किसी दूसरी भावना से नही । मानव की 
सामाजिकता इससे भी सिद्ध होती हैं कि उसके लिए अकेले कोठरी में रखे जाने 
की सजा सबसे कठोर मानी जाती है । 


मतिक आचरण का भ्रण रूप हमे उन उच्च कोटि के पशुओं में मिछता है जो 
समुदायों में नही भी रहते है । पशुजगत में माता द्वारा अपने शिश्यु दी रक्षा की 
सहज इच्छा प्रकट होती है। यद्द सभी को मालूम है कि बिल्ली अपने बिलौदो 
के लिए आहार की व्यवस्था करती है और बाहर छाकर एक साथ जाते हुए अपने 
बिलौटो को जाता सिंखाती है। समुदायों में रहने वाले प्राणियों मे सामाजिक 
सहेंज इच्छाएँ स्वाभाविक रुप से उत्पन्न होती है। पशुओं के मनोविज्ञान के अध्य- 
यन से छोटी-मोटी क्रान्ति हो गयी है। यह पाया गया है कि समुदायों मे रहते 
बाछे प्राणियों मे सहग्रोग और परोपझार का आचरण अपने जोड़े के साथ ही नही 
बरन्‌ अपनी सन्तति के प्रति भी होता है। (मार्गरेट नाइट के उल्लिप्ित लेस 
के आधार १२) कुछ सामुदायिक जीवो में श्रम के विभाजन का रूप भी मिलता है- 
जैसे चीटो और मधुमगिसियों मे। इस प्रकार की सहयोगात्यक सहज प्रक्रिया का जो 
अ,ण रूप मिलता है उसको चेतना के स्तर पर नेतिक आचरण कहा जा सकता 
है । इससे यह प्रमाणित होता है कि नतिकता का विकास प्राणीगत विकास क्रम 
से होता है, किसी घामिक आधार पर नही । 

चाल्सें डारविन ने अपनी पुस्तक “दि इंसेन्ट आफ मैन में लिखा हैः- 

“मुझे इस बात की सम्भावना प्रतीत होती है कि किसी भी प्राणी अथवा जीव में 

जो रामाजिक सहज प्रक्रिया होती है जैसे माता-पिता का सन्‍्तति के दिए स्नेह, 

मानव के बिकास में बौद्धिक विकास और चेतना उत्पन्न होने पर वही नेतिक 

भावना बन जाती है ।” (डारविन, ग्रेट ब्रुक्स आफ दि वेस्टर्न वल्डे बुक 49, 

एनसाईवलोपीडिया ब्रिदानिका इनक पृष्ठ 304) 

नैतिक मूल्य प्राकृतिक सहज नैतिक प्रक्रियाओं से उत्पन्त होते है । पहले हम यह 

देस चुके है कि आत्मचेतना, अपनी भाववाओ और विचारों को चेतना, मानव 
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मस्तिष्क का विशिष्ट गुण है। जब कोई व्यक्ति अपने भीतर दया और प्रेम की 
भावना का अनुभव करता है और अपने आप से कहता है कि यह अच्छी बात है 
तो उस सदद्ृत्ति से नेतिक मूल्य का जन्म होता है । दया, ईमानदारी, सत्य 
प्र भविक ऊँचे स्तर पर न्याय और समानता भी नेतिक मूल्य है । यह इृत्तियाँ 
इसलिए नैतिक है क्योकि ये सहयोगात्मक सामाजिक अस्तित्व को प्रोत्साहित 
करती है। नेतिकता, सहज नैत्तिक प्रक्रिया और मानयमूल्य से प्रभावित 
आचरण कही जा सकती है । 


प्राणियों के विकास क्रम मे मानव से दूसरी सहज भावनाओ का विकास होता है, 
जैसे क्रोध और अपने कथन पर जोर डालने की प्रद्धत्ति, ये भावनाएं व्यक्तिगत 
अस्तित्व में सहायक होती है । प्राय: इस प्रकार की भावनाएँ सद्द्षत्तियों के 
विरुद्ध होती हैं। मानव प्राणी मे प्रतिस्पर्दा और अहकार की भावना रहती है 
साथ ही साथ उनमे सहयोग, परोपकार आदि की द्धत्तियाँ होतो है। नेतिक 
विकास में प्रतिस्पर्धा और अहंकार की बृत्ति को सहयोग और परोपकार की 
भावना! के नीचे कर दिया जाता है । 


व्यक्षित का नेतिक विकास और तक को भूसिका 

जीवन के आरम्भ में व्यक्ति का नैतिक विकास परिवार के वडे-बूढ़े और समाज 
के प्रभाव से होता है। बालक का आचरण अभिभावक की स्वीकृति अथवा 
अस्वीक्षति से मार्मदर्शन में होता है। इस प्रक्रिया से वाहक सामाजिक नियमों 
को आत्मसात कर छेता है और उनके उल्लंघन से घवड़ाता है। बड़े होने पर 
बाद के जीवन में सामाजिक तियमो को आत्मसात करने की प्रक्रिया जारी रहती 
है और समाज के बहुसस्यक व्यक्ति सामाजिक नियम के अनुसार आचरण करते 
हैं। कुछ सामाजिक नियम अन्यायपूर्ण अथवा व्यक्ति के लिए प्रतिवन्धात्मक 
होते हैं। जातिगत भेदभाव विभिन्‍्त्र समाजों में विद्यमान हैं। भारत में 
जात-पाँत का भेदभाव है । ये समाज के अन्यायपूर्ण वियम कहे जा सकते है। 
युवकी पर ढुद्धों का प्रभुत्व और स्त्रियों पर पुरुषों का भ्रमुत्व व्यक्ति पर 
प्रतिबन्धात्मक नियम कहे जा सकते हैँ । व्यक्ति के नेतिक विकास पर समाज 


का प्रभाव सामान्य रूप से लाभप्रद होता है, छेकिन कभी-कभी वह हानिकारक 
और दमनात्मक भी हो जाता है । 


अनेक ऐसे व्यक्ति होते हैं जो स्वतन्त्र रूप से अपनी बुद्धि को इतना विकसित 
कर हैते हैं कि वे चालू नैतिक विपयो की परीक्षा करके मानव मूल्यों के आधार 
पर उनकी उपयोगिता अथवा अनुपयोगिता समझ लेते हैं। उनकी नैतिकता 
विकासात्मक रूप से उनके आत्मनिर्णय पर आश्चित होती है। इस प्रकार की 
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नैतिकता के छिए किसी वाह्य अधिकार को आत्मसात करने की आवद्यकता 
नही पड़ती वरन्‌ अपनी आत्मचेतना के आधार पर अपनी नतिकता को विकसित 
क्श्ना होता है। ऐसे व्यक्ति का आचरण सामाजिक स्वीकृति के स्थान पर 
आत्मस्वीकृति से मार्यदर्शन प्राप्त करता है। यह ऐसा तक है जिससे व्यक्षित 
अपने तेतिक गुणों का परिप्कार करता है । 


सामान्य रूप से यह विश्वास किया जाता है कि तक ब्यक्ति को नैतिक व्यक्ति के 
रूप मे विकसित होने में सहायक नहीं होता । यह विश्वास इसलिए है कि 
नैतिकता को आत्मबछिदान माना जाता है। तक के द्वारा व्यक्ति दो विकह्पो 
में से एक को चुन सकता है और यह निर्णय कर सकता है कि किस प्रकार का 
आचरण उसके लिए लाभप्रद है। कहा जाता है कि तक॑ व्यवित को स्वार्थ 
छोडने मे सहायक नहीं होता और न बह उसे बात्मवलिदान के लिए प्रेरित करता 
है। इसी कारण से ईश्वर अथवा समाज के बाह्य अधिकार को आवश्यक माना 
जाता है जिससे व्यक्तित नेतिकतापुणं आचरण कर सके । 


यह गलती इसलिए होती है कि यह मान लिया जाता है कि नैतिक आचरण में 
आत्मत्याग और आत्मवलिदान निहित है। जब कोई व्यक्ति पीडित और दुःखी 
व्यक्षित को राहत पहुँचात्ता है त्तो देखने वाले को यह रूगता है कि उसने त्याग 
फरिया है। लेकिन उसे अपने इस प्रकार के काम से अपनी स्वाभाविक प्रेम 
भावना को पूरा करने का अवसर मिलता है। इस प्रकार के कारये से उसे एक 
आत्मतुष्टि मिछती है। दूसरी ओर यदि वह पीडित व्यक्ति को आवश्यकता 
पड़ने पर सहायता देने मे असफ़ल रहता है तो उसकी प्राकृतिक स्वाभाविक प्रेम 
भावना को पूरा न कर सकने पर कष्ट और बेचनी होती है। जब देखने बाला 
व्यक्षित के आचरण को आत्मत्याग समझता है, उस समय वह स्वय आत्मविवेचन 
से अपने कार्य को आत्महित की भावना से किया हुआ काये मानता है। यही 
कारण है, जँसा कि ऊपर कहा जा चुका है कि समुदाय में रहने वाले प्राणियों मे 
परोपकारक व्यवहार मिलता है । नेतिक उदार बात्महित है । 


हम १हले यह देख चुके है कि मानव की वे सहज प्रक्रियाएँ और भावनाएँ जो 
उसके प्राणीगत विकास के अस्तित्व क्रम में विकसित होतो हैं वे मानव जीवन में 
स्वतम्त्र रूप से सन्तुष्टि का स्रोत बन जाती हैं। खोज की इत्ति सत्य को खोज 
में रूपान्तरित हो जाती है जिससे व्यकित ज्ञान प्राप्त करके सन्तोप प्राप्त करता 
है। चाहे उसका व्यक्ति के लिए तात्कालिक उपयोग न भी हो तो भी व्यक्ति 
स्वतन्त्र ज्ञान प्राप्त कर उस से सन्तोय प्राप्त करता है। इसी प्रकार सृजनात्मक 
बृत्ति कछाकार को अपनी कला से सन्‍्तोष देती है । इसी प्रकार व्यकित नैतिक 
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आचरण विकसित करके परोपफ़ारी जीवत अपना सकता है, जितत से उसे अपने 
जीवन की सार्थकता सिद्ध करने का सन्‍्तोप होता है। इसका सबसे अच्छा 
वर्णन यूनानी दाशेनिक ऐपीवशू रस ने किया है । उसने कहा, मैं नैतिक आचरण 
ईइवर को प्रसन्न करने के छिए नही वरनू्‌ स्वयं अपने को श्रसन्‍्त करने के लिए 
करता हूँ ।* 

एक बार यदि यह स्वीकार कर छिया जाय॑ कि नैतिकता उदार आत्महिंत ही है 
तो यह समझा जा सकता है कि तक मानव के नैतिक उदात्तीकरण में सहायक ह्दो 
सकता हैं। इसके अतिरिक्त कि नतिक इच्छाओं को पूरा करके व्यक्ति को 
सम्तोष के साथ उन लोगो की कृतशञता भी मिलती है जिनकी वह सहायता करता 
है। समाज में इस प्रकार के कार्य की स्वीकृति मिलती है ओर सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण बात यह है कि उसे आत्मस्वीकृति मिलती है। स्वार्थहीन नैतिक 


आचरण पे व्यक्ति को स्वार्थपूर्ण अवेतिक आचरण की अपेक्षा कही अधिक सम्तोष 
मिलता है। 


मानव का नेतिक आचरण अनिवाय रूप से मानव के अपने व्यक्तिगत विवेक की 
क्षमता से विकसित होता है। विरोधी इच्छाओं मे विवेक के द्वारा सदुइच्छाओं 
की चुना जा सकता है। व्यक्ति अपनी पिछली गछतियो और उनके दुष्परिणामो 
को याद करके भविष्य में वेंसी गछतियाँ करने से बचने का प्रयास करता है । 
यह प्रक्रिया बाल्य जीवन से शुरू हो जाती है और जीवन भर चढछती है। 
आपको स्त्रयं यह स्मरण होगा जब पहले आपने कठोर छाब्दों का प्रयोग किया हो 
अथवा कठोरता का व्यवहार किया हो और उसके परिणामस्वरूप आपको दुख 
हुआ हो, आप स्वयं उस श्रकार के आचरण की पुनरावृत्ति नही करना चाहेगे। 
इस प्रकार भात्मचेतना और चरित्र का विकास होता है । 


इस प्रकार नेतिकता वस्तुगत और आत्मगत दोनो प्रकार की है। यह हम देख 
चुके हैं कि नेतिक भाचरण मानव के सामाजिक अस्तित्व मे सहयोगात्मक वृत्ति में 
सहायक होता है । प्राणीगत विकासप्रक्रिया से भी नेतिक भावना उत्पन्त होती है। 
प्राणीगत विकास प्रक्रिया में अस्तित्व की इच्छा से विवेक वस्तुगत आधार पर 
विकसित होता है। भात्मगत रूप से चेतना के आधार पर नैतिक भावना विवेक 
पर आश्वित है और उसको सहायता से व्यवित विरोधी इच्छाओं मे सद्‌इच्छा का 
चुनाव कर अपनी चेतना और उदात्त जीवन को विकसित करने में समर्थ हो 
जाता है। 

स्वतन्त्रता की खोज मानव के प्राणीगरत अस्तित्व के संघर्ष के क्रम को जारी 
रखना है अतः तके और नैतिकता दोनो स्वतन्त्रता के आदशे को प्राप्त करने मे 
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सहायक है। तक के द्वारा व्यक्ति ज्ञान प्राप्त करता है और नैतिकता सहयोगात्मक 
सामाजिक अस्तित्व का अवसर देती है। विवेकी व्यक्ति के लिए स्वतन्त्रता 
और नैतिकता में अन्तविरोध नहीं है। इसके प्रतिकुल विवेकी और नैतिक 
व्यक्ित सगठित समाज मे स्वतन्त्रतापुर्वंक जीवनयापन कर सकता है । 


समाज का नेतिक विकास : तके बनाम धर्म 

सामाजिक विकास मे नैतिकता की जो भूमिका है यह व्यक्ति के नैतिक विकास 
तक ही सीमित नही है। तक के द्वारा वह परम्पराओो और सस्थाओ, 
सामाजिक, आर्थिक और राजनीतिक सस्थाओ के अविवेकी तियमी और अन्याय 
को उद्घाटित करता है और उसके प्रयोग से समाज मे व्याप्त नैतिक मानदण्ड 
को ऊंचा उठाने में सहायक होता है। उस से उन्नत उदारता और उदार 
सामाजिक वातावरण की सृष्टि हीती है और समाज के पीडित छोगो मे मानव 
गरिमा के अनुकूछ ऊँचा उठने, न्याय और समानता के लिए लडने की प्रवृत्ति को 
बढ़ाती है । 


धर्म के सम्बन्ध में यह समझा जाता है कि वह व्यक्ति और समाज में नैतिकता 
को सुदृढ़ करने में सहायक होता है, लेकिन यथाथे में उसकी इससे प्रतिकूल 
भूमिका है। यह सही है कि सम्यत्ता की प्रारम्भिक स्थितियों का श्रभुत्व था, 
उस समय धर्म ने समाज मे न्यूनतम नेतिक स्तर रखने और समाज को सन्तुलित 
रखने मे निश्चित भूमिका अदा की। धर्म के आधार पर नैतिक नियमों का 
उदण्ड लोगो पर कुछ अच्छा प्रभाव पडा होगा । आधुनिक समय में धामिक 
उपदेशो का समाज के कुछ लोगो पर नेतिक प्रभाव ही पड़ता है। समाज में 
व्याप्त अन॑तिकता को भी धर्म से संरक्षण मिलता है, धर्म से समाज की हानिकारक, 
शोयणकारी और दमनात्मक परम्पराओ को भी सरक्षण मिलता है। सामाजिक 
बुराइयो को भी धर्म का सरक्षण मिकतता है इसके लिए व्यक्ति की नेतिकता को 
भी धर्म से क्षति पहुंचती है । धर्म के द्वारा तपस्या, आत्मत्याग, और सहन के 
सम्बन्ध में भ्रामक आद्शों की स्थापना होती है जो ब्यक्ति की प्राणीगरत 
भावनाओ के प्रतिकूल होते है और जिनसे आत्मगतत और सामाजिक भ्रम बड़े 
पैमाने पर फंजते है। 


धर्म की नकारात्मक भूमिका और तक की सकारात्मक भूमिका से समाज मे किस 
प्रकार नेतिकता विकसित होती है उसके उदाहरण किसी भी देश के इतिहास में 
देखे जा सकते हैं । मध्ययुगीन यूरोप को इतिहास का अन्धकार युग कहा जाता 
है, उसमे धर्म का प्रभाव सवसे अधिक था । उस समय यूरोप में मठो की 
स्थापना घम्म के अनुसार भाचरण की देखभाल के लिए की गयी थी । इतिहास 
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से हमे ज्ञात होता है कि धामिक मठ अनैतिकता और अष्टाचार के केन्द्र वन गये 
थे। पर्मान्धता के कारण अमानवीय दण्ड दिया जाता था। धमंविरोधी लोगों 
को छट्ठी मे बाँध कर फूंक दिया जाता धा । जड़ धामिक सहिता ने प्राकृतिक 
वैतिक सवेदनशीलता का स्थान ग्रहण कर लिया था । फलतः जीवन में दु.खी 
और सुविधाओ से वचित छोगो की ओर ध्यान नहीं दिया जा सकता था। 
स्त्रियों को सामान्य रूप से चुडछ माता जाता था। अपराधो के लिए दण्ड की 
व्यवस्था इतनी अमानवीय थी कि व्यवित को चोरी के छोटे अपराध में भी मौत 
की सजा दी जा सकती थी । सजा देमे का ढग भी अमानवीय था। इंगलुण्ड 
मे मदि किसी व्यवित को मौत की सजा दी जाती थी, तो उसे सड़क पर घसीदा 
जाता था, उसके अग काटे जाते थे और उसकी वाद मे गर्दन काट दी जाती 
थी। म्याय का स्तर इतना गिरा हुआ था कि सर फ्रार्सिसवेकन जैसा न्‍्यायाघीश, 
जो न्यायपालिका का उच्चतम अधिकारी-ला्ड चांसलर था, घुस लेता था। 
बैकन को इस अपराध में सजा दी गयी धी । उसने अपने बचाव में सच्चाई से 
यह कहा था कि उसने घूस लेकर प्रचलित व्यवहार का पालन किया है। 
परिवार मे स्त्रियों को वस्तु माना जाता था और वरिष्ठ पुरुष के आदिश्यों का 
उन्हे पालन करना पड़ता था। राजाओं और सामन्तों के मनमाने अधिकारों 
का समर्थन धर्म करता था । इन सब बुराइयो को उदार जागरण के वाद कम 
किया गया और उनको तक के अनुरूप बनाने का प्रयास किया गया । 


भारतीय इतिहास में धर्म की भूमिका इससे भिन्‍न नहीं रही है। घर्म ने जात- 
पाँत, ऊँंच-नीच और अस्पृश्यता का समर्थन किया। अस्पृश्यता से अधिक 
अनेतिक व्यवहार की कल्पना करना मुश्किल है। राजाओं, सामन्‍्तो और 
भूस्वामियों तथा धर्माध्यक्षो द्वारा जनता के शोपण का भी धर्म ने समर्थन किया 
था। विधवा को पति की चिता पर जीवित जलने के लिए वाघ्य किया जाता 
था। ठगी जिसमे निरीह व्यक्ति की हत्या कर दी जाती थी, उसे भी धामिक 
अनुष्ठान माना जाता था। आधुनिक समय मे भी वार विवाह, विधवा के 
पु्रविवाहू पर प्रतिबन्ध और लड़कियों की शिक्षा को घम के प्रतिकूल माना जाता 
था। तके के आधार पर नवजागरण के परिणामस्वरूप नंतिक स्वर को उँचा 
उठाया गया। पदिचमी देशो की तुछता मे भारत में धर्मे का प्रभाव अधिक है 
ओर उसी आधार पर यहाँ का नैतिक स्तर नीचा है । 


इस समय ससार भर मे नतिक स्तर का पतन हुआ है। धामिक लोगों का 
कहना है कि घर्मं में आस्था की कमी के कारण यह पतन हुआ है । तथ्य यह है 
कि नेतिक स्तर का पतन नही हुआ है छेकिन वह अपर्याप्त हो गया है । आधुनिक 
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समाज मे टैव्नाछॉजी के तेजी से हुए विकास से वह अधिक जटिल हो गया 
है और आवश्यकता इस बात की है कि नेतिक स्तर को ऊँचा उठाया जाय । 
लेकित ऐसा नही हो रहा है। इसके उपचार के लिए धर्म की उतनी आवश्यकता 
नही है जितनी तक को अपनाने की आवश्यकता है । 


स्वतन्त्र इच्छा ओर निशचयवाद 

कारण-कार्य निश्चवाद के इस ससार में क्या मानव की इच्छा स्वतस्त्र हो सकती 
है ? क्या मानव अपने लक्ष्य को स्वय निर्धारित कर सकता है और अपनी इच्छा 
को दिशा प्रदान कर सकता है अथवा उसकी इच्छा उन तत्वों से तिश्चित होती 
है जिन पर उसका कोई नियन्त्रण नहीं है । 


इस समस्या का सम्बन्ध स्वतन्त्रता और धमंनिरपेक्ष नेतिकता दोनो से है। यदि 
व्यक्ति मे अपनी इच्छा को प्रभावित करने की शक्ति नही है तो उसके लिए 
स्वतन्त्रता के आदर्श का कोई अर्थ नही रहता है। जिस व्यक्ति का अपनी इच्छाओं 
पर नियन्त्रण नही होता वह अपने भविष्य का स्वय नियन्ता नहीं हो सकता । इसी 
भाँति यदि मानव को नंतिक और अर्नैेतिक विकल्पों का चुनाव करने की स्वतन्त्रता 
नहीं है तो नैतिक आचरण न करने के दोप के लिए उसे उत्तरदायी नही कहा जा 
सकता । इच्छा की स्वतन्त्रता के अभाव मे मानव को उत्तरदायी नैतिक इकाई 
नही माना जा सकता । 


अब हमे उक्त समस्या १९ “ इच्छा की स्वतस्त्रता” के एक दूसरे अब की पृष्ठभूमि 
में विचार करना चाहिए । इच्छा की स्वतन्त्रता का दूसरा अर्थ है कि इसके द्वारा 
मानव अपने भविष्य का निर्माण करता है। इस सम्बन्ध भे यह प्रश्न उठता है 
कि क्या मानव की इच्छा केवल “दृश्यमान वस्तु” का पूर्व अनुमान है और उसमे 
अपने आप ऐसी शक्ति नही है जो भविष्य की रचना कर सके ) स्पष्ट है कि इस 
प्रइन का सकारात्मक उत्तर देना चाहिए। इतिहास यह दिखाता है कि ज्ञान के 
विकास के साथ मानव-इच्छा अधिक शक्तिशाली होती गयी है और घटनाओं को 
प्रभावित करने मे उसकी भूमिका वढ गयी है। 


हमारे सामने यह प्रश्न भिन्न रूप में है। हमने यह देखा है कि ससार (विश्व) 
निश्चयवादी और नियमबद्ध है। क्‍या मानव इच्छा भी इन्हीं नियमो निश्वयवाद 
से प्रभावित नहीं होती है ? यदि विभिन्न भौतिक शक्तियाँ एक-दूसरे को प्रभावित 
करती हैं और भिन्न-भिन्न दिलज्ञाओं और परिमाण में कार्य करती हैं, उनके सम्बन्ध 
मे विज्ञान हमे उनके अन्तिम रूप की ब्क्ति और दिल्ला समझने मे सहामता देता 
है। मानव इच्छा भी प्रकृति का अग होने के क रण इस प्रकार के नियम से कंसे 
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अछूती रह सकतो है। उहाहरण के लए यदि आप यह जानना चाहते हैं कि 
अमुक व्यक्ति एक निश्चित स्थिति में कैसा व्यवहार करेगा पो आपको उस घ्यिति 
से जुड़े व्यक्तियों के सम्बन्ध में आवश्यक जानकारी होनी चाहिए! मानव की 
इच्छा और प्रकृति की जानकारी होनी चाहिए वो व्यक्ति के आचारण का अनुमान 
लगाया जा सकेगा । यदि व्यक्ति का आचरण इस प्रकार निश्चित हो तो क्या 
यह कहा जा सकेगा कि उसकी इच्छा स्वतस्त्र है और जो वह कर रहा है, उसे 
स्वतन्त्र इच्छा से कर रहा है । 


इस सैद्धान्तिक विवाद के बावजूद, मानव की इच्छा की स्वतन्त्रता हमारा दैनिक 
अनुभव है। हमे यह अनुभव होता है कि किसी निश्चित अवसर पर हमें 
स्वतस्त्रतापूरवक सोचने ओर काम करने की स्वतन्त्रता है । हम पुस्तक पढ़ें अथवा 
टेलीविजन देखें यह्‌ हम स्वय निश्चित करते है। क्या यह स्वतन्त्रता की भावना 
केवल काल्पनिक है । 


इस प्रदन का विभिन्न तरीको से उत्तर देने का प्रयास किया जायेगा । कुछ लोग 
कहते हैँ कि प्रकृति में जितना अनिश्चय है उसी से इच्छा को स्वतस्प्रता उत्पन्न 
होती है। यह वात इसलिए उठी कि परमाणु के कुछ अतिसूद्मम कणी के 
आचरण की निश्चित नहीं किया जा सकता । इसका एक कारण यह भी है कि 
वैज्ञानिक जिन यन्‍्त्रों से उनके आचरण को जानने का प्रयास करते हैं वे भी 
उनकी प्रभावित करते है। देखना यह है कि वेज्ञानिकों द्वारा परमाणु के 
अतिसूक्ष्म केणों के आचारण को निश्चित रूप से जानने मे विफल होने से इस 
निष्कर्प को कंसे उचित कहा जा सकता है। प्रकृति के अनिश्चय को बैशञानिक 
यन्‍्त्रो की भ्रुटि के आधार पर स्वीकार नहीं किया जाता जाना चाहिए। यह 
कहना सम्भव नही छगता कि प्रकृति के अनिश्चय के आघार यह मान लिया जाय 
कि इच्छा की स्वतन्त्ता का आधार नही है। मानव इच्छा का निर्णय यदि वह्‌ 


स्वतः करता है तो उसे स्वतन्त्र कहा जायेगा और उसे इधर-उधर की बातो से 
प्रभावित नहीं माना जायेगा। 


कुछ लोगो का कहना है कि प्रकृति मे जेसे आकस्मिकता पायी जाती है, उसी 
भाँति इच्छा की स्वतस्तता भी है। हमने पिछले अध्याय पाँच में यह देखा है 
कि संसार की घठनाएँ आवश्यकतावश, कारण-कार्य निश्चयवाद के मियमों से 
और अकस्मात भो घटित होती हैं। यह इस प्रकार इसलिए होता है कि सभी 
घटनाएँ कारण-कार्य नियम से होती है। एकदम दो प्रतिकुछ घटनाओं का एक 
ही कारण नही हूं! सकता है । इच्छा की स्वतन्त्रता प्रकृतिजन्य आकस्मिक घटना 
से उत्पन्न नही होती यथपि मानव-इच्छा इस प्रकार की आकस्मिक घटनाओ का 
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लाभ उठा सकती है। यदि यह अन्धश्चक्तियों से वाधित हो तो मानव इच्छा को 
स्वतन्त्र नही कहा जा सकता । आत्मनिश्चय की शक्ति के बिना मानव इच्छा को 
स्वतन्त्र मही माना जा सकता । 


इच्छा की स्वतन्त्रता का स्रोत हमे इस तथ्य से सोजना पडेगा कि मानव प्राणियों 
में अपनी इच्छाओं को बदलने की थाक्ति है। मनुष्य के चरित्र का विकास, 
जंसा कि हम देख चुके हैं, विवेकपूर्ण आचरण पर निभ॑र करता है, इसका यही 
तात्पय है कि मानव मे अपनी इच्छा को बदलने की शक्ति है । यह प्रक्रिया बाल्य 
जीवन मे तेज नही होती, लेकिन बड़े होने पर उसमे यह प्रक्रिया तेज होती है 
और अपनी इच्छा को बदछने की उसकी श्वक्ति बढ़ जाती है। बड़े होने पर 
मानव की इच्छा उसके बाल्य जीवन की इच्छा से भिन्न होती है। बाल्यकाल 
में बालक के चरित्र के विर्माण में उसके माता-पिता और अभिभावक को मार्गदर्शन 
का प्रभाव रहता है, लेकिन बड़े होने पर मानव की यह प्रक्रिया उसे स्वय ही 
निश्चित करनी पड़ती है। वह अपने पुराने अनुभवों से सीखता है। मानव 
गछती करके उसका दुष्परिणाम भोगता है और अच्छा आधरण करना सीखता 
है। अनुभव से सीखना उसकी तकंशक्ति से ही सम्भव है अत: कहा जा सकता 
है कि तक॑ उसकी इच्छा को मोडने मे मुख्य प्रभाव डालता है। चरित्र निर्माण मे 
केबल नैतिक विकास ही नही होता, इस बात की ध्यान में रखने की आवश्यकता 
है । साहस और धीैये जसे गुण भी जो मानव के अच्छे जीवन के लिए किये गये 
संघर्ष में सहायक होते है चरिननिर्माण की प्रक्रिया मे मानव की इच्छा मे निहित 
हो जाते है। मानव इच्छा इसलिए स्वतन्भ मानी जाती है क्योकि व्यक्ति बहुत कुछ 
उस को स्वय निश्चित करता है। 


उक्त वक्तथ्य निश्चयवाद के सिद्धान्त के विरूद्ध नही है। यदि आकस्मिकता को 
प्म्भावना को अलग कर दिया जाय तो वे सभो वाते मालूम रहती है जिनसे 
व्यक्ति का स्वभाव और उसकी इच्छा की दिल्ला निश्चित होती है । इस आधार 
पर किसी स्थिति मे उसके आचरण का अनुमान लगाया जा सकता है। उसकी 
इच्छा को स्वतन्त्र कहा जायेगा चाहे अनुभव से प्राप्त ज्ञान के आधार पर भविष्य 
में पहले जंसी स्थिति होने पर वह भिन्न आचरण ही क्यो न करे । इस परिवर्तन 
का क्‍या कारण है ? यह हो सकता है कि अनुभव के आधार पर उसकी इच्छा 
का स्वरूप ही बदछ गया हो । 


इससे उत्त प्रश्न का उत्तर मिल जाता है, जिसमे यह पूछा जाता है फि क्‍या 
मानम अपने अनेतिक कार्यो के लिए उत्तरादामी है। मान छोजिए एक व्यक्ति 
लोन के कारण चोरी करता है। अपनी इच्टा के तात्कालिक स्वभाव के कारण 
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वह उससे भिन्न आचरण नही कर सकता था । फिर भी वह अपने कुऊमे फे छिए 
उत्तरदायी है क्योकि यदि वह अपने चरित्र को सुधार कर चोरी का अपराध करने 
पे अपने को बचा सकता घा। वह अपने आचरण के लिए स्व॒तन्त्र था अतः 
अपने किये हुए अपराध के छिए जिम्मेदार माना जायेगा । 


इस प्रकार सामाजिक वातावरण व्यक्ति के चरित्र के विकास में सहायक होता है 
साथ ही व्यक्ति भी उसे बनाने में महत्वपूर्ण प्रभाव डालता है । मानव स्वायत्त- 
शासी अपना नतिक प्रतिनिधि है और वह अपने भविष्य का निर्माता है क्योकि 
ज्ञान प्राप्त करने की अपनी योग्यता के अतिरिक्त उसमे अपने चरित्र को सुधारने 
की क्षमता है और वह अपने को एक अच्छा व्यक्ति बना सकता है। 


नतिक मुल्य पूर्णरूप से शुद्ध है अथवा सापेक्ष 

नैतिकता के प्रश्त पर विचार करते समय यह जठिल्ल प्रश्न सामने आता है कि क्या 
नंतिक मूल्य पूर्णझूप से शुद्ध है जिसके कारण उनको सभी स्थितियों में लागू किया 
जा सकता है अथवा वे स्थिति के अनुसार सापेक्ष है ? क्‍या नेतिक नियम भिन्न 


स्थितियों में भिन्न हो जाते है अयवा वे स्वितियो से प्रभावित हुए समान रूप से 
लागू होते है ? 


इस प्रइव की जटिलछता उस रामय समाप्त हो जाती है जब नेतिक रूप से सवेदन- 
शील मानव यह समझ लेता है कि मेतिक मूल्य सुविधा की वात नहीं है । मानव 
मूल्य अथवा नैतिक भूल्य उसके स्वभाव का हिस्सा वन जाते है क्योकि वह उसे 
अपने लिए मूल्यवान मानता है अतः वह स्थिति के अनुसार उसका पारूत करना 
अथवा उनका पाछन ने करना, मनमाने ढग से अपना आधरण बदल नहीं सकता 
है। यदि बेतिक मूल्य को सापेक्ष मावा जायेगा तो उसका अर्थ है कि उन्हे नहीं 


माना जायेगा । अत: नेतिक मूल्यों को सापेक्ष मानना कुछ न मानने के सिद्धान्त 
के समान है । 


इसका यह्‌ अर्थ नही है कि नेतिक रूप से सवेदनशील व्यक्ति को दो मानव मूल्यों 
में चुनाव करने की आवश्यकता नहीं पड़ेगी जिसमे एक मूल्य को छोड़ने और 
दूसरे को अपनाया जाना परिस्थिति के अनुरूप किया जा सके। छेकिन एक 
अपवाद की छोडकर दो मानवमूल्यों मे से चुनाव करने की वात उठती है । यहेँ 
चुनाव नैतिक मूल्य और अनैतिक मूल्य के वीच मे नही करना है। जब व्यक्ति 
एक नेतिक मूल्य को परिस्थितिवश छोड़ता है तो उसे खेद होता है। बह वसा 
आवश्यकताबश करता है लेकिन मजबूरी मे वह उसका पाजन नहीं करता है । 


एक साधारण उदाहरण से यह वात स्पष्ट हो जायेगी । एक डॉक्टर कैसर के 
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रोगी का इलाज करता है। मान लीजिए कि रोगी को अपते रोग की जानका टी 
नही है और डॉक्टर से पूछता है कि वह कब स्वस्थ हो जायेगा ? डॉक्टर यह 
जानता है कि रोगी कुछ दिनों मे मर जायेगा । ऐसी स्थिति में डॉक्टर को यह 
तय करना है कि वह रोगी को सत्य वता दे भयवा उस पर दया करके सत्य न 
बतलाये । जब तक यह पता न हो कि रोगी दृढ़ निश्चयी है, डॉक्टर रोगी को 
मानसिक कष्ट देने की बजाय झूठी वात कह सकता है। इस मामले में रोगी 
पर दया करके झूठ बीलकर अनेतिक कार्य नही किया । इस स्थिति में डॉक्टर 
को दया और सत्य दो नेतिक मूल्यों मे से एक का चयन करना है। यदि डॉक्टर 
नतिक दृष्टि से सवेदनशील प्राणी है तो उसे इस प्रकार का चयन करने में भी 
कष्ठ होगा । वह सत्य के नेतिक मूल्य को अच्छा मानते हुए भी झूठ बोलता 
है। यदि दुसरे मौके पर आत्महित के विरुद्ध सत्य कथन पड़ता हो तो भी उसे 
सत्य कहना चाहिए । इस प्रकार नंतिक दृष्टि से सवैदनशील मानव पूर्णरूप से 
शुद्ध होता है और विभिन्‍न स्थितियी मे उसे एक अथवा दूसरे नैतिक मूल्य को 
पाछन करना पडता है जो परस्पर विरोधी होने लगे हैं । 


कम्युनिस्टो का कहना है कि किसी भी समाज के नैतिक मूल्य उत्पादन के साधनों 
के आधार पर सम्पत्ति के सम्बन्धो पर आधित होते है इसका यह अर्थ है कि 
पूँजीवादी समाण में एक प्रकार के नंतिक मूल्य होगे और वर्गहीन समाज में दुसरे 
प्रकार के नैतिक मूल्य विकसित होगे । सोवियत रूस में भिन्‍न नैतिक मूल्यों का 
विकास 60 वर्ष के स्वहारा शासन के बाद भी नहीं हुआ । विभिन्‍न प्रकार के 
सामाजिक सगठसों में विभिन्‍न नेतिक मूल्यों के सापेक्षिक महत्त्व में अन्तर आ 
सकता है लेकिन उनका तत्त्व एक ही रहता है। चोरी का अपराध पूँजीवादी 
समाज में समाजवादी समाज की अपेक्षा अधिक दण्डनीय माना जा सकता है, 
लेकिन समाजवादी समाज में भी चोरी अपराध माना जायेगा। नंतिक मुल्यों 
का उदभव प्र/णीगत विकास प्रक्रिया और विवेकपुर्ण उद्देश्य से होता है, जो मामय 
के सहयोगात्मक सामाजिक अस्तित्व के लिए छाभप्रद है। अत नैतिक मूल्य 
मानव समाज के लिए स्थायी रूप से छाभप्रद माने जाते है। प्रेम, दया, सत्य, 
आतृत्व और दुसरे नेतिक मुल्य तब तक रहेंगे जव तक मानव प्राणी सामाजिक 
समुदाय में रहेगा । 

साध्य-साधन 

नेतिकता के सम्बन्ध में एक दूसरा जटिल प्रइन यह उठता है कि क्या अच्छे साध्य 

अथवा स्ष्य की प्राप्ति के छिए पराब साधथनो का उपयोग किया जा सकता है । 

इस प्रइन में यह बात निहित है कि अच्छे छक्ष्य को खराव साधनों के प्रयोग से 
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प्राप्त किया जा सकता है। यह बात सामान्य रूप से गलत है। या तो खराब 
साधनों पे अच्छे लक्ष्य को प्राप्त ही नहीं किया जा सकता ओर खराब साधन 
साध्य की अच्छाई को भी प्रभावित कर सकते हैं ! भौर तव क्‍या वह साध्य 
ऐसा रह जायेगा जिसको प्राप्त करने का प्रयास करना ठीक हो ? राजनीतिक 
और सामाजिक साध्यी के सम्बन्ध में यह वात अधिक सही है सेकिन व्यक्तिगत 
क्षक्ष्यों के लिए भी यह सही है । 


सभी राजदीतिक रूक्ष्यों की अपेक्षा समाज के गरीब छोगों की आशिक दक्षा 
सुधारने का लक्ष्य सबसे अधिक अच्छा हो सकता है ! जो व्यक्ति इस सम्बन्ध में 
बौद्धिक इष्टिकोण अपनाते हैं वे गरीवो की गरीबी समाप्त करने के लिए अधिनायक- 
वादी राजनीतिक व्यवस्था का भी समर्थन कर सकते हैं। ऐसे लोग आर्थिक 
सुधार के इस लक्ष्य की प्राप्ति के छिए अधिकारों और स्वतन्त्रता के छोकताब्रिक 
अधिकारों का वलिदान करने के लिए तत्पर हो जायेंगे । ऐसा होने पर व्यक्ति 
अपनी राजनीतिक स्वतन्त्रता खोने के साथ ही अच्छे आथिक जीवन के लिए संधर्षे 
करने का अधिकार भी खो देता है। यदि कुछ आधिक सुधार हो भी जाय तो 
ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न हो जाती हैं जो उसे काल्पनिक बना देती हैं । 


खराब साधनों के उपग्रोग से अच्छा लक्ष्य पाने के प्रयास का दूसरा उदाहरण 
सत्तामूलक राजनीति के क्षेत्र मे जब देश सास्कृतिक दृष्ठि से पिछड़ा हूं, उसमे 
मिलता है। राज्य सत्ता प्राप्त करने के लिए एक राजनीतिक दलू की स्थापना 
की जाती है। उसका लक्ष्य जनसाघारण की हालत सुधारना है। सत्ता भ्राप्त 
करने के लिए राजनीतिक दरू सभी प्रकार के तरीके अपनाता है। छोगो की 
सकुचित मान्यताओं को बढ़ाया जाता है, वर्गंगत हितो का समर्थन किया है और 
म्रामक छोकग्रिय नारे छगाये जाते हैं ॥ कुछ समय वाद ऐसा दल सत्ता के भुखे 
सिद्धान्तहीन राजनीतिज्ञो को अपनी ओर आरह्ृप्ट करता है और जनता की भलाई 


करने का रुक्ष्य पृष्ठभूमि में चला जाता है और सत्ता के छ़िए सत्ता प्राप्त करने का 
लक्ष्य ही दल का मुख्य लक्ष्य हो जाता है। 


इस और इसी प्रकार के अन्य उदाहरणो से यह दिसायी देता है कि अच्छे लक्ष्य 
को प्राप्ति खराब साधनों से नही हो सकती । इस सम्बन्ध सें कुछ अपवाद हो 
ध्कते हैं। द्वितीय महायुद्ध का ज्वलन्त उदाहरण है । जब नाजी सेनाएँ विजय 
प्राप्त करती जाती थीं, उस समय गान्धी जी ने ब्रिटेन की जनता भौर वहां की 
सरकार से यह अपीछ की कि वह मानव जाति के नरसंहार को रोकने लिए अपने 
हथियार डाछ कर अद्विता से अपने झु का सामना करे चाहे उससे फासिस्ट 
भक्ति को विजय क्यो न मिल जाय। उस सुझाव को किसी ने सुना नही । 
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हर 


फासिस्ट आक्रमण ने संसार को युद्ध में कोक दिया था और मानवसहार फासिज्य 
की अन्तर्राष्ट्रीय विजय को रोकने के लिए आवश्यक था । यहाँ खराब साधन-युद्ध 
के प्रतिरोध मे (हिसा का मार्गे-उससे अच्छे लक्ष्य की प्राप्ति हुई । 


पहले हम डॉक्टर का उदाहरण दे चुके है, जो अपने कैंसर के रोगी को मानसिक 
कण्ट से बच जाने के लिए उससे झूठ बोछता है । डॉक्टर मे झूठ बोलकर अपने 
रोगी को मानसिक कष्ट से बचाकर भअ्रच्छे लक्ष्य की पूर्ति की। जीवन मे इस 
प्रकार के नेतिक सफट की अवस्थाएँ उपस्थित होती है। लेकिन इस प्रकार के 
मामलों मे यह कहना सही नही होगा कि अच्छे लक्ष्य को पाने के लिए खराब 
साधनों का उपयोग किया गया। डॉक्टर के उदाहरण में असत्य का प्रयोग 
“दया के नैतिक मूल्य को पूरा करने के लिए किया गया । इस सम्बन्ध में कहा 
जा सकता है कि उक्त डॉक्टर ने नेतिक मूल्य से प्रेरणा लेकर असत्य का प्रयोग 
किया जो उस दक्षा में अधिक उपयुक्त था अत: यह कहना उचित होगा कि उसने 
अच्छे लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए अच्छे साधन का ही उपयोग किया | 


इस सम्बन्ध में एक अपवाद भी विचारणीय है। नंतिक दृष्टि से सवेदनशील 
मानव विरोधी स्थितियो में सकठ की स्थिति का सामना करता है। उसे दो 
प्रकार के नंतिक मूल्यों में से एक का चुनाव करना पडता है, लेकिन उसे नेतिक 
और भरनतिक मूल्यों मे से किसी को नहीं चुनता है। यह अपवाद उस समय 
उत्पन्न होता है जबकि मानव अपनी नेतिक सवेदनश्लीरूता के बावजूद आत्मरक्षा 
के लिए अनेतिक कार्य करने के लिए वाघ्य हो जाता है । 


जात्मरक्षा जीवन का मुख्य उद्देश्य है, लेकिन वह स्वतः नैतिक लक्ष्य नही है । 
नेतिक आचरण चाहे वे आत्मसन्तोप का स्रोत हो, उसे सहयोगात्मक समाज की 
रक्षा की दिद्वा में होता चाहिए । 


ऐसी बहुत कम स्थितियाँ आती है जब नेतिक दृष्टि से उन्‍्वत व्यक्ति को आत्म- 
रक्षा के लिए अनेतिक कार्य करना पडता है। गरीब और पीडित लोगो के जीवन 
में इस प्रकार की स्थितियाँ अधिक आती है। मान छीजिए एक क्लक अपने 
मालिक द्वारा करवचना करने के लिए गछत हिसाब-किताब रसने के लिए बाध्य 
होता है। वलऊं को यह पता है कि मालिक की मर्जी का काम न करने से उसे 
नौकरी से हाथ धोना पड सकता है और महीनों ही क्या वर्षों उसे दुसरी नौकरी 
नही मिल सकती । यदि वलकं नेतिऊ व्यक्ति है, जो मन मार कर मालिक के 
क्षादेश का पाछन करता है, लेकिन यदि उसमे यद्द सवेदना नहीं है तो उसे बह 
सुझ्ची-खुश्ी करता है । 
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उपरोक्त उदाहरण जल्दी-जल्दी नही उठते । हम यह पाते हैं कि न॑तिक दृष्टि से 
कुकृत्य ज्यादातर धनी और शक्तिज्ञाली व्यक्ति अपने स्वार्थों की पूर्ति के लिए बिना 
किसी प्रकार के सामाणिक कल्याण की वात सोचकर करते हैं। उनके इस प्रकार 
के कार्य अधिक निन्दनीय हैं । 


इस बहस से यह मालूम होता है कि नेतिकता के प्रइन पर कोई व्यक्ति पूर्ण रूप से 
शुद्धतावादी नहीं हो सकता । इतना पर्याप्त है कि यदि मानव यह अनुभव करे 
कि नेतिक आचरण सुखी और उन्नत जीवन मे आत्मसन्तोप का स्रोत है और 
व्यक्ति को नेतिक मूल्यों को कभी छोडना नही चाहिए । उसे नेतिकता के प्रति- 
कूछ आचरण तव तक नही करना चाहिए जब तक उनकी आवश्यकता जीवन- 
रक्षा के लिए अनिवाये न हो । 


०.3 | 


ग्यारह 


जीवन की शुणदत्ता 


पिछले अध्यायो मे हमने देखा है कि स्वतन्त्रता मानव जीवन के अस्तित्व की मूल 
इच्छा है ओर साथ ही मौलिक मानव मूल्य है। स्वतन्त्रता का अर्थ है मानव 
की क्षमताओं से सभी प्रकार के प्रतिबन्धों का निवारण, जिससे वहु अच्छा 
जीवन पाने मे सफल हो सके; इस प्रकार की स्वतन्त्रता को तर्क की सहायता से 
प्राप्त ज्ञान से प्राप्त किया जा सकता है और उस प्रकार के ज्ञान के द्वारा वह 
अपनी तकंशक्ति और नैतिक सवेदनशीकता विकप्तित कर सकता है और अपने 
मानव साथियों के साथ सहयोगात्मक जीवन के लिए प्रोत्साहित होता है । यह 
बात भी हमने देखी है कि स्वतन्त्रता की इच्छा और तर्कशक्ति तथा नेतिक भावना 
मानव ने अपने प्राणीगत विकासक्रम में उत्तराधिकारी के रूप मे प्राप्त की है । 
अनेक प्रकार की हानिकारक सहज इच्छाएँ, और प्रद्धत्तियाँ भी मानव को विकास 
क्रम मे मिली हैं, लेकिन हम में ऐसी क्षमता है कि हम उनको मोड़कर अपने चरित्र 
को ऐसा बना सकते हैं जिनसे हमारी चेतना हानिकारक प्रवृत्तियों को रोक 
सकती है । 

मनोविज्ञान की वर्तेमान स्थिति में हम मानव की पूरी क्षमताओं का आकलव नही 
नहीं कर सकते है। छेकिन हम यह जानते है कि ध्वारीरिक इन्द्रिय सु्रो के 
अतिरिक्त मानव अधिक गहरा और स्थायी रान्‍्तोप अन्य प्रकार से प्राप्त कर 
सकता है। इस प्रकार का सन्तोप विभिन्‍न प्रकार के भौतिक ज्ञान और सामा+ 
जिक ज्ञान को प्राप्त कर वौद्धिक रूप से श्राप्त होता है । नैंतिफ क्षेत्र में विभिन्‍न 
प्रकार के सामाजिक कार्थों मे भाग लेकर और सौन्दर्य क्षेत्र मे विभिन्‍न प्रकार की 
कलाओ मे सृजनात्मक योग देकर व्यक्ति सन्तोप प्राप्त करता है । 


मानव जीवन की गुणवत्ता उसके समृद्ध परिमाण पर आशित है। जिस जीवन 
में भौतिक सुलो पर जोर दिया जता है और बौद्धिक, देतिक और सौन्दय बोध 
का अभाव होता है उसे मूल रूप में समृद्धिहीन जीवन कहा जायेगा । केवल 
शारीरिक सुपर और भोग का जीवन इसलिए निम्नकोटि का नहीं माना जाता 
क्योंकि उस प्रकार के जीवन अति तुष्टिलिप्तता और अस्वास्थ्यकर हो जाता है। 
उसे समृद्धिहीन इसलिए कहा जाता हे क्योकि विविधता और सन्तोय की गहराई 
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का उसमे अभाव रहता है। जिस व्यक्ति के जीवन में शारीरिक सुख के अतिरिक्त 
अधिक गहरा और स्थाई सन्तोप उसे वोद्धिक, सौन्दर्यवोध और नेतिक क्रियाकलापों 
से मिलता है, उसके जीवन को गुणवत्ता की दृष्ठि से अच्छा जीवन कहा जायेगा। 


जीवन की गुणवत्ता “सादा जीवन और ऊचे विचार” के सिद्धान्त मे भलीभाँति 
परिभाषित नही है । विभुल्लित बौद्धिक, कछाकार अथवा सामाजिक कामकर्त्ता 
के जीवन को मुश्किल परे आदश्वादी जीवन कहा जा सकता है। वास्तव में 
“सादे जीवन” के साथ सादे विचार उत्पन्न हों तो उन्‍नत विचार उससे उत्पन्व 
नही होगे । मस्तिष्क के परिण्कार के लिए शरीर को क्षुधित रखता आवेश्यक 
नहीं है। अच्छे स्वस्थ शरीर में स्वस्थ मस्तिष्क होता है। अच्छे जीवन के 
लिए जिस वात की आवश्यकता है वह झारीरिक सुखो और मानसिक सुसतो से 
प्राप्त सन्तोय में न्यायिक समन्वय करता है । 


यह विचार यूनानियो के सन्तुलित जीवन के विचार से मिल्ते-जुलते हैं। उसमे 
अन्तर केवल यह है कि यूनानी सभ्यता के तथाकथित स्वर्ण युग की तुलना में अंब 
मानव मस्तिष्क और ज्ञान का बहुत विकास हो चुका है । 


यहाँ यह कहना आवश्यक है कि क्षारीरिक सुख की सीमाएँ होती हैं लेकिन 
मानसिक सुख्ष, सौन्दयंबोध और नेतिक सन्‍्तोध की कोई सीमा नही है। इसका 
यह तात्पर्य है कि जब किसी व्यक्ति के जीवन में शारीरिक सुख अपनी एक सीमा 
में पहुंच जाता है तो उसके जीवन को वौद्धि| और मानसिक विकास को अधिक 
ग्रुणवस्त बनाकर समृद्ध किया जा सकता है। 


मानववादी दृष्टिकोण से उसे आदर्श जीवन कहा जायेगा जिसमे व्यकित स्वतन्त्र 
हो, विवेकसम्पन्न और न॑तिक आचरण वाला हो ओर जिसे अपने शारीरिक सुझ्रों 
को अच्छे भाघार पर प्राप्त करने की क्षमता हो और उसके साथ बौद्धिक, तेतिक 
और सोन्दर्यबोध के द्वारा मानसिक सन्‍्तोष के क्षेत्र को बढ़ाने की क्षमता हो | 


यह वात महज अनुरूपता नहीं है कि आदशं जीवन का यह विवरण प्राचीन 
यूनानी जीवन और प्राधीन भारतीय जीवन के आदशों के अनुरूय है। यूनानी 
विचार से “सत्य, शित्र और सुन्दर” का विचार मानव जीवन के बोद्धिक सत्य, 
नैतिक रूप से कल्याणकारी और सौन्दर्य दृष्टि से सुन्दरता के लंक्ष्यो की ओर 
बढ़ने की प्रद्धत्ति मे उउस्थित है । हिन्दू दर्शन में भो 'सत्यमू-शिवमू-सुर्द रमु” के 
गुणों पर जोर दिया जाता है। हिन्दू दर्शन का यह दु खान्त है कि उसके आदर्श 
जीवन के प्रेरणा का क्षोत, इस ससार को असार और मिथ्या बताने वाले वेदान्त 
के विवाद में दब गया है / वेशन्त के अनुसार मानव दारीर थात्मा की जेछ है 
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और आत्मा भी मुक्ति जीवन-मरण के चक्र से मुक्त होने पर ही प्राप्त हो 
सकती है । 


उपमोवतावाद और जीवन फो गुणवत्ता 

ऊपर जीवन की जिस गुणवत्ता का उल्लेस किया गया है वह अविकसित देशो की 
जनता, जो भुखमरी के स्तर से नीचे अथवा उससे थोड़ा ऊँचा ही जीवन ध्यतीत 
करती है उसके जीवन से उसे प्राप्त नहीं किया जा सकता । इसके साथ जी 
बात महत्वपूर्ण है वह यह है कि इन देशो में सम्पस्त वर्गों के लोग भी सासकृतिक 
दृष्टि से अच्छा जीवन यापत्र नही करते हैं। तेजी से आधिक बिकास और 
सावेक्षिक रूप से सांस्कृतिक पिछडेवन के मेल से समाज में बेमेल असन्तुलित 
उपभोकक्‍तावाद उत्पन्न हो जाता है। ऐसे समाजों मे ऐसी उपभोक्ता वस्तुओं 
का उत्पादन बढ़ता है जिनकी उपयोगिता नष्ठ होने से पहले उन्हें फेंक दिया जाना 
चाहिए जिससे अन्य उपभोक्‍ता वस्तुओ का उपभोग किया जा सके और उनके 
खराब होने से पहले उन्हे भी हटा दिया जाय । पिछड़े देशों के सम्पन्न वर्गों में 
यह प्रश्नत्ति पायी जाती है कि वे उपभोक्‍ता सामग्री का सचय अपनी आवश्यकताओं 
में अधिक करते हैं दूसरी ओर सामान्य लोग उनसे वचित रहते है । ऐसे सम्पन्न 
लोगो में नशीली वस्तुओ के उपयोग की आदत ओर हिप्पी सम्प्रदाय अथवा प्राच्य 
देशो के प्राचीन व्यवहार पद्धति को अपनाने मे दिखाई देती है। पद्चिमी देशो 
में भी इस प्रकार की प्रश्नत्तियाँ दिखाई देती हैं । 


यह भाशा की जानी चाहिए कि पिछड़े देशों मे इस प्रकार की असन्तुलित उपन 
भोक्तावादी संस्कृति को विकसित करने का प्रयास नही किया जायेगा । इसको तो 
सौभाग्य ही कहा जायेगा कि इन देशो में ऐसी स्थिति उत्पन्न न हो । अमरीका 
में जहाँ की आवादी भारत की आबादी से एक तिहाई और चीन की भाबादी से 
एक घौथाई से कम है, में उपभोक्ताओं मे असन्तुलित उपभोग के कारण संसार के 
पुनः प्रयोग में त लाये जा सकने वाले प्राकृतिक साधनों को बरबाद किया जा रहा 
है। यदि भारत, चीन और दूसरे विकासशील देश अमरीका के तौरतरीके अपनाये 
तो ससार के प्राकृतिक साधन इनके विकास मार्ग के आधे रास्ते पर पहुँचने के 
पहुँचे समाप्त हो जायेगे । यदि तीसरे विद्व के देश उस रास्ते पर ने चल सकें 
तो इससे कोई विपत्ति नहीं आ जायेगी । जीवन को उन्नत और गरुणवन्त बनाने 
के लिए, चाहे वह विकसित देशों में हो अथवा विकासश्चीक देशों मे, आधिक 
सम्पप्नता के अतिवाद को अपनाने की आवश्यकता नहीं है। पिछड़े देशो मे 
आदविक विकास विविवाद रूप से आवश्यक है छेकिन उसके साथ ही विकास की 
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संस्कृति का विकास भी आवश्यक है। मानववादी पुनर्जायरण विकासवान और 
विकासशील दोनों प्रकार के देशो के लिए आवश्यक है । 


स्वतन्त्र समाज में व्यक्ति की स्वतन्त्रता 

सामान्य नियम के अनुसार मानव-व्यक्ति अपने जीवन को आाधिक, राजनीतिक 
और सामाजिक प्रतिवन्धो से मुक्त करने का प्रयास करता है जिसके द्वारा वह अपनी 
क्षमताओं का विकास कर सके और स्वतन्त्र समाज की स्थापना कर सके, जिसमें 
सभी व्यक्ति-स्त्री-पुरुष स्वतन्त्र और नैतिक हो । सामान्य रूप से इस बात की 
सम्भावना नही है कि एक व्यक्ति समाज के अपने अन्य सहयोगियों से अलग रह 
कर अपने जीवन को गरुणवन्त बताछे और अपनी स्वतन्त्रता की इच्छा को सस्तुष्द 
कर सके । यह बात विकासश्लील देशो के लोगो पर खासतौर से छाग्रू होती हैं । 


अभविकसित समाज के वचित वर्ण का व्यक्ति अपने ऐसे व्यक्तियों के साथ समाज 
का बहुसंस्यक भाग बनाता है। ऐसा व्यक्ति प्रचछित आधिक व्यवस्था में छाभ- 
प्रद रोजगार पाने मे कठिताई का अनुभव करता है। समाज मे ऐसे लोग नीचे 
स्तर में रहते है। उसे अधिनायकवादी प्रवृति के लोग और तिरकुश लोगो का 
सामना करना पइता है और व्यवस्था समाज के आधिक और सामाजिक सम्बन्धो 
को यथावत्‌ रखने का समर्थन करती है। आधिक उन्नति और सास्कृतिक प्रगति 
की दिशा में बढने के लिए उसे सिइचय यूवंक और सहयोग/।त्मक प्रयास करने की 
की आवश्यकता है तभी वह अपनी आर्थिक स्थिति को सुधार सकता है। विकास- 
शीछ देशो मे ऐसे कुछ भाग्यशाली छोग है जिनकी आधिक स्थिति तुलनात्मक 
दृष्टि से कुछ अष्छी है और उनमे नेतिक सवेदनशीछता भी होती है जो दु खी, गरीब 
और सास्क्ृतिक रूप से पिछडे छोगो मे भिन्‍न स्तरो पर होती है । उन्तत लोगा 
का यह नंतिक कर्तंब्य है कि वे समाज मे व्याप्त यथावत स्थिति बदलने के प्रयास 
भें सहयोग करें। 


सम्पन्न और समृद्ध समाजो में भी असन्तोप के बहुत कारण होते हैं पद्चपि भौतिक 
दृष्टि से वहाँ सम्पन्नता दिखायी देती है। इनके होते हुए भी वहाँ भी गरीबी 
ओर पिछड़ेपन तथा सास्कृतिक पतन के क्षेत्र होते हैं, बड़ी सख्या मे लोग बेकार 
होते हैँ और वहाँ भी असमानताएं हैं जिनके कारण वहाँ की आधिक व्यवस्था भी 
रोगग्रस्त ही कही जायेगी । इसके अछावा वह उपभोक्तावाद के अतिवादी रूप 
के साथ सांस्कृतिक दरिद्रता से निराशा उत्पन्त होती है और अनेक प्रकार की 
सामाजिक बुराईयाँ पैदा होती है जिनका सकेत ऊपर किया जा चुका है। सम्पन्न 
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समाज में भी व्यक्ति के अपने लिए और अपने समाज के अन्य लोगो के लिए अच्छा 
जीवन प्राप्त करने का प्रयास सामाजिक क्षेत्र मे व्यक्ति की त्वतन्व्रता की आाकाक्षा 
की अभिव्यक्ति है । 


मौलिक मानववादी दर्शन मे व्यक्तिगत दर्शन उसे समाज के अपने अन्य बन्घुओं 
से निष्ठापूवंक जोड़दी है। 
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चौथा ख्वण्ड + सामाजिक दर्शन 


बारह 


आदर्श समाज 


सामाजिक दर्शन के इस भाग के पहले चार अध्यायों मे (अध्याय 2 से 5 तक) 
भौछिक मानववाद के सामाणिक रूक्ष्यो का उल्लेख किया जायेगा और अन्तिम दो 
अध्यायों (अध्याय 6 और १7) में उन सिद्धान्तों की समीक्षा की जायेगी, 
जिनके द्वारा आदर्श समाज के लक्ष्य को प्राप्त किया जा सकेगा। व्यावहारिक 
इष्टि से अन्तिम अध्यायो का महत्व अधिक है, लेकिन उन पर विचार करने के 
पृर्वे सामाजिक लक्ष्य को स्पष्ट करने की आवश्यकता है। लक्ष्यो को किस प्रकार 
प्राप्त किया जाय, यह वताने के पहले लक्ष्य का स्पष्ट होना जरूरी है । 


सामाजिक जीवन फा आधारभूत मूल्य 

मौलिक मानववादी और नवमानववादी इस विचार के है कि सामाजिक हृक्ष्य को 
उन अभीष्ट मानवमूल्यो के आघार पर निर्धारित किया जाना चाहिए जिनको हम 
अपने सामाजिक जीवन मे प्राप्त करना चाहते हैं! हमारे लक्ष्य सस्थाओं के रूप 
में भी निहित होनें घाहिए जो मानव मूल्यो की प्राप्ति में सहायक भी हो । 
ससदीय लोकतन्‍्त्र की राजनीतिक संस्थाएँ ओर राष्ट्रीयकृत आधिक संस्थाओं से 
कुछ सामाजिक मूल्यो के प्राप्त होने की सम्भावना होती है । व्यवहार मे इस 
प्रकार की संस्थाएँ अभीष्ट मूल्यों को प्राप्त करने में माध्यम के रूप में अनुपयुक्त 
होती है। सामाजिक लक्ष्य को परिभाषित करने में नेतिक मूल्यों पर जोर दिया 
जाना चाहिए न कि सामाजिक संस्थाओं पर । 


इस अध्याय के अम्त में हम नेतिक मूल्यों ओर सामाजिक संस्थाओों के पार- 
स्परिक सम्बन्धों पर विचार करेंगे। हमे उन नेतिक मूल्यों को पहचानना चाहिए 
जिनके द्वारा मौलिक मानववाद के अनुसार सामाजिक रुक्ष्य को प्राप्त किया जा 
सकता है। 


समाज केवछ प्राणीगत इकाई नही है। उसकी अपनी कोई स्वतन्त्र चेतना नहीं 
होती है, वह स्वतः किसी नैतिक मूल्य का चयन महीं करतो है। सभी नेतिक 
मूल्य मानव द्वारा अनुभव किये जाते है और वह उन्हें प्राप्त करने की इच्छा को 
पसन्द करता है। आदर समाज मे जो नंतिक मूल्य मिहित माने जाते है वे भी 
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मानव के अश्ीप्द होते हैं और वे सहयोगी दग से सभी की भछाई की भावना को 
प्रोत्साहित करते हैं । 


हम यह दिखाने का श्रयास करेगे कि स्वतन्त्रता, समानता और अआतृत्व मौछिक 
मानवमूल्य है, जो सामाजिक जीवन के लिए आवश्यक है। मौलिक मानववाद 
के सामाजिक लक्ष्य में इन मूल्यों का व्यावह्मरिक पालन किया जाना चाहिए । 


हमने यह देखा है कि स्वतन्त्रता मौलिक मानव मूल्य है। मानव जीवन भे उसके 
अस्तित्व के प्राणीगत सघर्य स्वतन्धता के सघर्प का रूप ले लेता है। स्वतन्बता 
का अर्थ है कि मानव में अपनी शारीरिक आवश्यकताओ को पुरा करने की क्षमता 
ओर योग्यता हो और वह॒ अपनी मानधिक आार्काक्षाओं को पूरा करने में समर्थ 
हो । उसमे यह बात भी निहित है कि उसकी नयी-नयी क्षमताओं पर छूग्रे सभी 
प्रतिबन्ध समाप्त हो । मानव समाज में रहता है अतः उसको अपनी स्वतन्त्रता 
को अन्य लोगों के सहयोग से पूरा करने का प्रयास करना चाहिए। किसी भी 
प्राणी में समूह अथवा समुदाय मे रहने की सहज इच्छा उत्पन्न न होती यदि वह 
उस जाति के प्राणियों की जीवन रक्षा में सहायक न होता । समुदाय का आधार 
ही यह है कि उसमे व्यक्ति के अस्तित्व की रक्षा होती है। इसका तात्पर्य यह है 
कि मानव समाज का उद्देश्य भी यही है कि उसमे व्यक्तियों की स्वतन्त्रता हो । 
स्वतन्त्रता की आवश्यकता और उसमे निहित नेतिक मुल्य, व्यक्ति की स्वतन्त्रता 
के लक्ष्य को पूरा करने के लक्ष्य से पैदा होते है। इस प्रकार सामाजिक अस्तित्व 
को मानव की स्वतन्त्रता के लक्ष्य को प्राप्त करने में सहायक होना चाहिए । 
दूसरी महत्वपूर्ण बात यह है कि सभी व्यक्तियों में स्वतन्त्रता की आकौक्षा उसके 
अस्तित्व के लिए किये गये संघर्ष और प्राणीगत विकास से उत्पन्न होती है भतः 
समाज के व्यक्तियो के लिए बह अभीष्ठ हो जाती है। समाज के अस्तित्व का 
रूक्ष्य यह नही हो सकता कि वह कुछ लोगो की स्वतन्त्रता की रक्षा करे भर 
दूसरों की स्वतन्त्रता की उपेक्षा करे । समाज में समानता का अर्थ उसके सभी 
व्यक्तियों को स्वतन्त्रता दिलाने के समान अवसर प्रदान करना है अतः यह भावना 
सामाजिक जीवन का मूल तर्क है। समाज को अपने सभी व्यक्तियो की शारीरिक 
आवश्यकताओ और मानसिक आककाँक्षाओ को पूरा करने के समान अवसर प्रदान 
करने चाहिए । इस प्रकार सामाजिक अस्तित्व के लिए समानता द्रसरे महत्वपूर्ण 
स्थान का नैतिक मूल्य है। 

तीसरी महत्वपूर्ण बात यह है कि समाज मे व्यक्ति को स्वतन्त्रता उसी दक्ा में 
प्राप्त है| सकती है जब वह कुछ नैतिक नियमों का पालन करे । स्वतन्त्रता और 
नैतिकता दोनो को एक साथ रहना चाहिए । नैतिकता से सहयोगात्मक सामाजिक 
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अस्तित्व को प्रोत्साहन मिलता है अतः सामाजिक जीवन को विवेकशील व्यक्ति 
की स्वतन्त्रता में सहायक होना चाहिए उस पर प्रतिवन्ध लगाने मे नही । हमने 
यह बात देखी है कि प्राणीगत विकास-क्रम के युग मे मानव प्राणियों में कुछ 
“सामाजिक” सहज इच्छाएँ उत्तन्न हुई जो न॑तिक मूल्यों का आधार बनी । इस 
प्रकार नंतिक मूल्य उसे अपने विकास क्रम के उत्तराधिकार के रूप में प्राप्त हुए 
हैं। जब व्यक्ति अपनी सहज इच्छाओं और गुणो के अनुसार कार्य करता है तो 
उसे अपने लिए सन्तोय आप्त होता है चाहे उसका कार्य परोपकार के लिए किया 
गया कार्ये ही क्यो न हो। नेतिकता उदार और उदात्त आत्महित माना जाता 
है। किसी भी समाज मे व्यक्तियो की स्वतन्त्रता को समानता के आधार पर 
तब तक प्रोत्साहित नहीं किया जब तक वह नेतिक आचरण की परम्परा विकसित 
न कर छे। इस व्यवहार को ग्रातृत्व अथवा भाईचारे के व्यवहार का आधार 
कहा जा सकता है। इस प्रकार सामाजिक जीवन से तीसरा मौलिक नैतिक 
मूल्य “ख्रातृत्व” है । 

स्वतन्त्रता, समानता और मातृत्व सामाजिक जीवन के आधारभूत नैतिक मुल्य 
हैं। यह भी केवल आकस्मिक घटना नही है कि यह आधारभूत नैतिक मूल्य 
लोकतनन्‍्त्र मे भी निहित है । फ्रासीसी राज्यक्रान्ति के समय से स्वतन्त्रता, समानता 
ओर प्रातृत्व लोकतन्त्र के प्रेरणा के स्रोत घोषित किये जा चुके है । 

इससे भी अधिक यही नैतिक मूल्य समाजवाद के आधारभूत नंतिक मूल्य है। 
यदि समाजवाद को केवछ आधिक सगठन न माना जाय और उसे नंतिक मूल्यों के 
रूप में देखा जाय तो उक्त वात ही सिद्ध होती है। यह आधुनिक प्रर्शत्ति 
विकसित हुई है जिसमें छोकतस्त्र के आधारभूत नैतिक मूल्यों को आर्थिक जीवन 
में प्राप्त करने को “समाजवाद'” परिभाषित किया जाता है। छोकतन्त्र और 
समाजवाद में राजनीतिक और आशिक क्षेत्रों में समान नंतिक मूल्यों को माना 
जाता है, इसका कारण यही है कि सामाजिक जीवन का आधार यही नेतिक 
मूल्य है । 

ये नेतिक मुल्य सामाजिक जीवन के तके पर आश्चित है अत: सभी सामाजिक 
सस्थाओ के लिए इन्हें प्रेरथा का स्लोत माना जाना चाहिए । परिवार के सदस्यों 
के पारस्परिक सम्बन्धो में भी स्वतन्त्रता, समानता ओर आतृत्व के मूल्यों का 
पालन किया जाना चाहिए। उनका पालन सभी अन्य सामाजिक संगठनों और 
सास्कृतिक संस्थाओं में किया जाना चाहिए | 

बहुआयामी लोकतन्त्र 

जंसा हम कह चुके हैं कि छोकतस्त्र केवल एक राजनीतिक सगठन नही है बरन्‌ 
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वह एक जीवनपद्धति मानी जानी चाहिए । इस इष्टि से जिस समाज मे स्वतन्त्रता, 
समानता ओर ज्ातृत्व के मूल्यों को अपनाया जाता है उसे छोकतान्त्रिक समाज 
कहा जा सकता है। मौलिक मानववाद इस बर्थ में विस्तृत रूप से छोकतान्तिक 
समाज की प्रोत्साहित करना चाहता है। 


इस प्रकार का लोकतन्त्र बहुआयामी होगा ! उसमें राजनीतिक, आधिक व्यवस्था 
और समाज मे स्वतन्त्रता, समानता और श्रातृत्व के मूल्यों को साकार रूप प्रदात 
कर जनता की राजनीतिक, आधिक और सामाजिक आर्काक्षाओ की पूर्ति की 
जायेगी । समाजवाद मे इस प्रकार के वहुआयामी लछोकतन्त्र के अन्तगंत आधिक 
क्षेत्र मे उक्त मूल्यों को छागू किया जायेगा । 


मौछिक मानववाद के व्यक्तिगत दर्शन के प्रश्न पर विचार करते समय हमने इन 
मूल्यों पर विचार किया था । सामाजिक दर्शन पर विचार करते समय यह 
आवश्यक है कि उतके सामाजिक महत्व पर विचार किया जाय | 


स्वतम्प्रता-सामाजिक दृष्टि में 

हम यह देख चुके है कि प्रत्येक व्यक्ति मे स्वतन्त्रता प्राप्ति की आकांक्षा होती है 
और वह मानव के रूप मे अपनी क्षमता पर छगे सभी प्रतिबन्धो से अपने को मुक्त 
कराना चाहता है। दूसरे शब्दों मे, समाज में किसी व्यक्ति को तियमों और 
कानून तथा न्याय से ऊपर नही माना जाना चाहिए। समाज का मुख्य उद्देश्य 
अपने सभी व्यक्तियों की स्वतन्त्रता को बढ़ाना होना चाहिए। राजनीतिक, 
आधिक और सामाजिक जीवन मे इनके भिन्न कत्तंव्य होते है ! 

राजनीतिक क्षेत्र मे व्यक्ति की स्वतन्त्रता के लिए सबसे पहली जरूरत इस बात 
की है कि राज्य और उसके अधिकारी मनमाने ढंग से किसी व्यक्ति पर अपना 
अधिकार न थोपें। समाज मे विधिसम्मत न्याय और कानून होने चाहिए और 
फिसी व्यक्ति अथवा व्यक्तियों के समूहों को कानून से ऊपर नही माना जाना 
चाहिए। विधिसम्मत न्याय के लिए जहाँ यह आवश्यक है कि सभी व्यक्ति 
कानून का पालन करें उसके साथ ही यह भी जरूरी है कि देश का कानून तके 
सगत् और न्यायपूर्ण हो । व्यक्तिगत स्वतन्त्रता के लिए यह आवश्यक है कि 
व्यक्ति के नागरिक अधिकार जैसे अभिव्यक्ति का अधिकार, संघ बनाने भौर सभा 

करने का अधिकार और कानून के समक्ष सभी व्यक्तियों की समानता हो 

और राज्य की ओर से इन अधिकारों की सुरक्षा की व्यवस्था हो । इसके अतिरिक्त 

राजनीतिक अर्थ मे स्वतन्त्रता का अर्थ है कि प्रत्येक वालिग व्यक्ति को अपने देश 

के प्रशासन में हिस्सा लेने का अधिकार हो, जिससे वह अपने राज्य की नौतियो 
को निश्चित करने मे हिस्सा ले सके और उनके परिपालन के सम्बन्ध मे आइवस्त हो । 
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व्यक्ति की स्वतस्त्रता का एक अनिवार्य रूप यह है कि उसमे चेतना की स्वतन्वता 
होती है। इस प्रकार की स्वतन्त्रता केवल घर्मनिरपेक्ष राज्य में सम्भव होती 
है। चेतना की स्वतन्त्रता का अर्थ है कि न केवल प्रत्येक व्यक्ति अपनी चेतना 
की स्वतन्त्रता का दावा करे वरन्‌ वह उसके अनुसार आचरण करे और उसका 
प्रचार करै। यह भी आवश्यक है कि जो व्यक्ति धर्म मे विश्वास नही करता है 
उसे अपनी आत्मचेतना के अनुसार आचरण करने और उसके प्रचार की स्वतन्व्रता 
हो। पमेनिरपेक्ष राज्य फे सम्बन्ध में कभी-कभी गलत ढ6ंगरसे उसका यह कर्घ 
किया जाता है कि राज्य की ओर से सभो धर्मों का सभाते रूप से आदर किया 
जाना चाहिए । जो राज्य हिन्दू मन्दिर, मुस्छिम मस्जिद, ईसाई गिरजाघर और 
सिख गुरूद्वारा के निर्माण के लिए उदारता से घन देता है वह धर्मनिरपेश्ष राज्य 
नहीं है। धर्मनिरपेक्षता के प्रिद्धान्त के अनुसार राज्य को किसी पन्ने के छानतों 
में हस्तक्षेप नही करना चाहिए और ने किसी धर्म को राज्य के मानखये 
करने का भवप्तर देगा चाहिए ) इस्च प्रकार के धर्मनिरप्रेक्त 
और आत्मचेतना की सच्ची स्वतन्तवा सम्भव होगी जिसमे #स्विक हर ताडज्लिऋ 
बोनो प्रकार के छोगो की इस स्वतन्त्रता की रक्षा की जा ऊद़ेद्ी 4 






अटैद आम ऋ भर के 


आशिक क्षेत्र में स्वृतन्व॒ता का अर्थ है कि व्यक्ति को अपने कटेद ऋ 
लिए अच्छा जीवन प्राप्त करते के लिए साथ उप्च्ब्ब बर्दे छो दऊच्दे का 
इसकी पहलो शर्त है कि वह झोपण से मुक्त हो । उद्र उाब के स्थ्न्वदा के 
लिए बड़े उद्योगों के राष्ट्रीयकरण ओर सहयोगी कर््धेब्यब्प्ण छा विहार आरके 
उत्पादन की व्यवस्था की जाय । जिन उब्योरों हे ब्यन्क्सद स्थस्न्ल्ड 
पएर भी सामाजिक नियन्त्रण रखा जाय। 
आवश्यक है कि प्रत्येक ब्यक्ित ढो प्रसन्न मेन्‍्स्दर 
छाभप्रद रोजगार स्थापित करने छद अत 
सद्दायता दी जाय। व्यतितयों ऋेवार्फित्र स्थल्चया भट्ट अाा भेनवापता 
आधिक नियोजन करने की आवशऋः 













प्रकार का प्रतिबन्ध नही होना चाहिए। इसके लिए एक ही अपवाद है कि 
सावंजनिक हित को ध्यान मे रखकर ही प्रतिबन्ध रूगाये जा सकते है । 


समानता का विचार 

सामाजिक अस्तित्व के तर्क के अनुसार प्रत्येक समाज में उसके सभी व्यक्तियों 
को स्वतन्त्रता प्राप्ति के लिए समान अवसर उपलब्ध होने चाहिए। सभी 
व्यक्तियों को बुद्धि, योग्यता, रुचि, काम करने की क्षमता तथा सामर्थ्य 
देः भेदभाव के बिता समान अवसर मिलने चाहिए। समाज मे बुद्धि, विवेक, 
मैतिकता और कलात्मक उपलब्धियों का ध्यान रखना आवश्यक होगा । 
समानता के सिद्धान्त का यह अथ॑ नही होगा कि गणित के आधार पर समानता 
को लागू किया जा सके वरन्‌ आर्थिक कल्याण, राजनीतिक महत्व और सामाजिक 
विशिष्ठता को घ्यात मे रखकर समानता के सिद्धान्त को लागू किया जा सके । 


आशिक क्षेत्र मे समानता के सिद्धान्त को लागू करने का यही अर्थ है कि व्यक्ति 
को अच्छे जीवन को प्राप्त करने के लिए समान अवसर उपलब्ध कराये जायें । इस 
उद्देश्य की पूर्ति के लिए व्यक्ति की शिक्षा, प्रोद्योगिक शिक्षा उसके परिवार की आर्थिक 
क्षमता अथवा राजनीतिक शक्षित पर आश्रित न हो और न घध्म, वर्ण, जाति, 
लिंग और जन्म-स्थान के विचार से प्रभावित हो। आधिक समानता प्राप्त करने 
के रुक्ष्य को प्राप्त करने के लिए यह आवश्यक है कि राभप्रद रोजगार पाने के 
अवसर समान रूप से सभी व्यक्तियो को उनकी थोग्यता और क्षमता के अनुरूप 
दिलाये जायें और उनके परिवार के धनी होने अथवा उसके राजनीतिक प्रभाव 
पर विचार न किया जाय। व्यवहार मे जब तक सम्पति और प्रभाव का अन्तर 
कायम है, उन पर प्रतिबन्ध लगाकर सभी को शिक्षा और रोजगार के समान 
अवसर दिलाने का प्रयास किया जाना चाहिए, जिससे निर्धन और निर्वल वे 
के छोगो पर अधिक एवं राजनीतिक अन्तर का कुप्रभाव नपड सके। अतः यह 
आवश्यक है कि योग्यता और समझवबूझ को आथिक लाभ दिलाया जाना चाहिए 
ओर विभिन्न प्रकार के कार्यों की आमदनी की असमानता को सीमित किया जाना 
चाहिए। यह भी आवश्यक है कि राजनीतिक सत्ता कुछ हाथो में सीमित न रहे ! 


राजनीतिक समानता का अर्थ है कि राजनीतिक सत्ता का अधिक से अधिक 
विस्तार किया जाय। राजनीतिक सत्ता और कार्यविधि के विकेन्द्रीकरण के 
द्वारा सत्ता पर जनता के नियन्त्रण को बढ़ाया जा सकता है। जिन ब्यक्तियों 
में राजनीतिक अभिरुचि और योग्यता हो उन्हें राजनीतिक पद मिलेंगे, छेकिन 
ध्यान इस बात का रखा जाना चाहिए कि सत्ता का केस्द्रीकरण कुछ हाथो में 
सीमित न रहे । 
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सामाजिक क्षेत्र मे समानता के लिए समाज मे व्यक्ति को प्रतिष्ठा को समान 
आदर देना जरूरी है। मानव की प्रतिष्ठा बोर मर्यादा की स्वीकृति के आधार 
पर ही इस प्रकार की परम्पराएँ विकसित की जा सकती है जिसमें धर्म, जाति, 
बर्णे, किंग, आयु और जम्म-स्थान के आधार पर किसी प्रकार का भेदभाव न 
किया जाय । 


भाईचारे को भावना; नेतिक समस्या 

वर्तमान समय में ससार नतिक संकट से होकर गुजर रहा है। यह संकट अधिक 
गम्भीर इसलिए हो गया है कि नेतिक स्तरों मे गिरावट आ गयी है। इन गिरे 
नैतिक स्तरों की तुलना मे प्रौद्योपिक रप्टि से उन्‍्तत समाज के लिए ऊँचे नैतिक 
स्तर की भावश्यकता है । 


हम पहले ही अध्याय दस में यह कह चुके हैं कि इस समय ससार में मेतिक स्तर 
का छ्वास हो गया है और ससार के अधिकांश भाग में लोगो का धामिक विश्वास 
भी घटा है। फिर भी यह बात सही नही है कि वर्तमान युग में नेतिक स्तर 
पहले के युगो की अपेक्षा नीचे हो गये हैं। यह भी सही नहीं है कि धर्म के 
कारण नंतिक स्तर ऊँचा रहता है। मध्य युग के इतिहास से यह तथ्य स्पष्ट 
होता है कि घामिक विश्वास और मानव के नंत्तिक स्तर पर प्रतिकुछ प्रभाव पड़ा 
था। समाज में धामिक कट्टरपन से अनेतिक आचरण ही बढे थे। जीवन में 
तपस्था और आत्मनिरोध के सिद्धान्तो के सहारे धर्म ने तत्कालीन समाज में 
व्याप्त द्योपण और दमन को व्यवस्था का समर्थत किया था। वर्तमान नेतिक 
पतन का कारण धर में विश्वास की कमी नही है । 


आधुनिक समाज में नेतिक पतन इसलिए दिखाई दे रहा है क्योकि प्राद्योगिक रूप 
से विकसित समाज में सामन्‍्तयुगीन अथवा अधेसामन्तयुगीन ग्रामीण व्यवस्था की 
तुलना में अधिक उन्नत ओर उदार नंतिकता की आवश्यकता है। अपने गाँव 
ओर अपनी जाति के छोगो के प्रति नेतिक आचरण आसानी से किया जा सकता 
है बजाय विभिन्‍न देशों और दूर के देशो के निवासियों के साथ नेतिक आचरण 
के। आधुनिक उद्योगपति, जो अपनी उत्पादित वस्तुओं को दूसरे दूर देशों को भेजता 
है उसे अपनी वस्तुभो की ग्रुणवत्ता बनाये रखने के लिए ऊँचे स्तर का नैतिक 
आचरण की जरूरत है। गाँव के कारीगर द्वारा जो सामान तेयार किया जाता 

है वह अपने मित्रों और पड़ोसियों के उपभोग के लिए उन्हें देता है, उसमे ऊँचे 
नेतिक स्तर की चाहे उतनी आवश्यकता न पड़े। आज के नंतिक मूल्यों को 
स्थानीय अथवा क्षेत्रीय न होकर उनके सावभोमिक होने की आवश्यकता है । 

साम।जिक जीवन की जटिलताओं के कारण वेतिक मूल्यों का पान अधिक अव- 
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सरो पर और अधिक विविध प्रकार से, आवश्यक हो जाता है। आधुनिक 
समाज में लोभ और समाजविरोधी आचरण के अधिक अवसर आते है जितने 
अवसर पहले नही होते, जो प्रौद्योगिकी के विकास के साथ बढ़ गये हैं । 


नेतिक अपर्याप्तता का एक अन्य कारण भी है। व्यक्तिवाद भौर सामन्तवाद के 
बाद के समाज से विचार स्वातन्त्य बढ़ा है। पुराने समाज के अभिभावक और 
सन्तान, अध्यापक और छात्र के सम्बन्ध अब शिधिल पड़ गये है। माता-पिता, 
अभिभावक और अध्यापक अपनी सन्तानों और छात्रो के चरित्र को पहले की भाँति 
प्रभावित नही कर पा रहे है । 


धामिक विश्वास की पुनःस्थापना से नेतिक स्तर को ऊँचा नही उठाया जा सकता । 
माता-पिता और अध्यापक के नैतिक अधिकार को भी अब फिर से कठोर नहीं 
बनाथा जा सकता और न उनके प्रभाव को पहले जैसा बनाया जा सकता है जब 
तक कि माता-पिता और अध्यापको का नेतिक स्तर ऊँचा ने किया जाय । अब 
प्रौद्योगिक प्रगति की प्रक्रिया को उलटी दिल्ला मे नही छे जाया जा सकता और 
न प्रादीन काल की भाँति जीवन को सरल बनाया जा सकता है। इस प्रकार 
वर्तमान नैतिक सकट का हछ दिखाई नही देता है। हमारा कहना है कि धर्म- 
निरपेक्ष मानववाद के अनुसार इस संकट को सुलझाया जा सकता है । 


हमने पिछले अध्याय दस में यह देखा है कि तर्क और नंतिकता में घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। तक के द्वारा व्यक्ति अपने न॑ंतिक आचरण को ऊँचा उठा सकता है और 
अपना चरित्र भी अच्छा बना सकता है। इसी प्रकार विवेकवाद के प्रसार से 
समाज मे व्याप्त पाखण्ड, रूढि ओर सामाजिक कुरीतियो का पर्दाफाश किया जा 
सकता है और प्रचलित नेतिक स्तर को ऊँचा उठाया जा सकता है। मध्य- 
य्रुगीन यूरोप की अनेतिकता को तक॑ के विकास से नप्ट किया गया था। तक के 
ब्राधार पर नवीन ज्ञान उदय होता है। यही कारण है कि 8 वी शताब्दी के 
यूरोप को 'तके का युग” अथवा “नवज्ञान का युग कहा जाता है। मौरिस जिस- 
वर्ग ने तर्क और नेतिकता के घनिष्ठ सम्बन्ध पर जोर दिया है। वह कहता 


है 


“मुझ्ने प्रगति के सिद्धान्त के सम्बन्ध में यह बात अनिवाय॑ लगती है कि ऐतिहा- 
सिक विकास क्रम में मानव घने: शने: पहले से अधिक विवेकशील बना ओर मानव 
जितना विवेकशील बनता जाता है उसी की तुलना में वह नैतिक होता जाता है ।/ 
(मौरिस जिसवर्ग का लेख 'एच्ल,मनिस्ट व्यू आफ हिस्ट्री', 'दिह्यू,मनिस्ट फ्रेम 
नामक पत्निका में प्रकाशित, सम्पादक सर जूलियन हक्सले) 


436 


वर्तमान नैतिक सकट से उवरने के छिए आज जिस बात की आवश्यकता है वह है 
विवेकबाद को पुनर्स्थापना । विज्ञान के प्रसार से उत्पन्न विदेकवाद और उसके 
बाद घदार युग मे उसकी शक्ति क्षीण हो गयी क्योकि सशयवाद की चुनौतियों का 
वह सामता करने मे विफल रहा । उस समय तक के उपलब्ध ज्ञान के आधार 
पर तक की उत्पत्ति की व्याख्या नहीं की जा सकी । ह्य,म ने 'इस सम्बन्ध मे 
झका उठायी कि 'कारण” केवल मानव मस्तिष्क की उपज तो नही है और क्या 
इस बात का कोई आधार है कि उसे प्रकृतिदत्त माना जाय | प्रकृतिजन्य तक 
उदारबाद का केन्द्रीय स्तम्भ था। ह्यूम की शका का निवारण उस समय तक 
नही हुआ जब तक कि डारविन ने प्राणीगत विकास का सिद्धान्त प्रतिपादित किया, 
जिसके द्वारा यह स्थापित किया गया कि प्राणियों द्वारा प्रकृत्ति के अनुकूछ बनमे 
की सहज प्रक्रिया के आधार पर कारण-कार्य निइचयवाद के विकास को प्रकृति में 
देखा जा सकता है। विकास के विज्ञान और सिद्धान्त के आधार पर तक को 
मानव-ज्ञान का माध्यम माया गया और उसको फिर केन्द्र में प्रतिष्ठित किया 
गया। इससे भी अधिक विकास के सिद्धान्त से इस वात का प्रतिपादन किया 
गया कि न केवल तक वरन्‌ मानव मे न॑तिकता का विचार भी विकासक्रम मे 
मानव को विरासत भें मिला है। ऐसी स्थिति में वर्तमान नेतिक मूल्यों को 
सुधारने के छिए घ्मे में पुतः आस्था उत्पन्न करने की हमे आवश्यकता नहीं है। 
मानव के प्राणीगत विकास की विरासत में उसमें जो नेतिक सवेदनशीलता है 
उसको स्थिर रखकर और उसे सुदृढ़ करके तर्क की सहायता से हम आधुनिक युग 
के प्रौद्योगिक विकास से उत्पन्न नेतिक मकट को दूर कर सकते है। 


समाज में तक के विकास से न॑तिक स्तर को भी ऊँचा किया जा सकता है और 
पाखण्ड और कुरीतियो का भडाफोड करके ज्ञान का प्रसार किया जा सकता है और 
साथ ही सामान्य जनता को अपने पैरो पर ख़डा करके मानव को प्रतिष्ठा को 
सुदृढ़ किया जा सकता है। इसके साथ ही उन शक्तियों को चुनीती दी जा 
सकती है जो मानव का शझ्ोपण और दमन करती है। आज बिश्वव्यापी ऐसे 
नैतिक आन्दोलन की आवश्यकता है जिसका आघार विवेकबाद हो । 


विवेकबाद और नंतिकता के आन्दोलन को सुदृढ़ बनाने के लिए शिक्षा में नैतिक 
शिक्षा को शामिल करने की आवश्यकता है। नैत्तिक शिक्षा धामिक अथवा 
धर्मेनिरपेक्ष सिद्धान्ववाद के आधार पर नहीं दी जानी चाहिए। उसके द्वारा 
छात्रों और युवकों मे नेतिक सवेदनशीछता उत्पन्न करने का प्रयास किया जाना 
चाहिए। इस सम्बन्ध भे हम आगे भी विचार करेंगे । 


नेतिकता की अपर्याष्तता का प्रभाव जीवन के विभिन्न रूपो पर पड़ता है। राज- 
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मीति में उमसे भ्रष्टाचार उत्पन्न होता है और निद्धान्तहीन सत्ता की राजनीति 
का प्रसार होता है। आज कोई भी देश भ्रष्टाचार से मुक्त नही है यद्यपि वह अन्य 
देश की अवेक्ष तीसरी दुनिया के पिछड़े देशो मे अधिक व्याप्त है। (कम्युनिस्ट 
देश भी भ्रष्टाचार से अछूते नही है । देखिए “पोलिश इम्पेशस' लिखक-निखिल 
चक्रवर्ती-''मैनस्ट्रीम साप्ताहिक,” 7 जुन, !98] । इस लेख में छेसक ने कम्यु- 
निस्ट शासित पोलेण्ड में व्याप्त भ्रष्टाचार का उल्लेख किया है) आशधिक क्षेत्र में 
नैतिकता की अपर्थाप्तता, निजी उद्योगों मे श्रमिकों के शोषण और सार्वजतिक 
उद्योगों, मे प्रवन्धीय छ'परवाही मे और निजी तथा सार्बजनिक उद्योगों, दोनो के 
कर्मचारियों मे काम ने करने सौर काम से बचने की प्रद्धत्ति में देखा जा सकता 
है | नेतिक अपर्योप्तता स्तामाजिक जीवन और वेयक्तिक सम्बन्धी को भी प्रभावित 
करती है। कोई राजनीतिक, आधिक अववा सामाजिक समस्या इस समय ऐसी 
नहीं है जिमको नैतिकता के वर्तमान स्तर से सुधारा जा सके । 


बोसदों शताब्दी का नवजागरण 
हमने ऊपर कहा कि आदर्श ममान में बहुआयामी छोक सत्र के आधार पर 
विकसित होता चाहिए जिसमे स्वतन्त्रता, समानता और अ्रतृत्व के नेतिक मुल्यों 
का पालन देनिक जीवने में जिया जाव। यही नेतिक मुल्य (सवतरतता, समानता 
और श्र तृत्व) फ्ामीसी राज्यद्ान्ति के समय से छोकग्रिय है। उनका विकास 
तवजागरण, सुध।र आन्दोलन और नये ज्ञान के आरदोदन को पृथ्ठभूमि में यूरोप 
में हुआ था । इन मूल्यों का आधार उस सप्तय विज्ञान नहीं था । इसी कारण 
क्ालान्तर में वे मूल्य कमजोर पड गये और उनका प्रभाव समाप्व हो गया। 
व्यक्ति वो स्वतस्त्रता की भाव] व्यक्ति की निस्सहायता के प्रभाव में शिथ्िल हो 
गयी । विवेकवाद के स्थान पर पिभिन्न अविवेकी सिद्धान्तों ने स्थात ले लिया । 
धामिक विश्वास के अधिरिक्त मैतिकता कहा कोई अन्य आधार नहीं समझा गया) 
इसके परिणामस्वरूप सत्ार के अभक देशो मे जाधनायकरवादी शासन स्वावित हो 
गये और जहाँ लोकतस्तात्त व्यवस्थाएँ भी है वे कमजोर हैं और अव/स्तविक है । 
ऐमी परिस्थिति में समार के किसी मी हिस्से में बहुआयामी लोकतस्वात्मक व्यवस्था 
की रचना तव तक अयम्भव दे जब तक स्वतन्त्रता और नैतिकता के मूल्यों की 
विज्ञान के आधार पर पुष्डि ग वी जाय । विज्ञान की यह॑ पुष्टि सत्य है और 
अन्त में सत्य को ही विजय होगी । 
आधु्िक प्रिश्ान ने यह प्रमाणित कर दिया है कि मानव में स्वतन्त्रता की आकॉक्षा 
है और उसका विवेफ़ और उसत्री नैतिक भावना उस्े प्राणीगत विकास क्रम से 
विरासत मे मिली है। इस पर हम अध्याय 3, 9 और 0 विचार कर चुके है। 
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यह उमके लिए प्राकृतिक और स्वाभाविक रूप से सही है कि वह स्वतन्त्रता प्राप्ति 
का प्रयास करे। इस संघर्ष में उसकी विजय के लिए यह आवश्यक है कि वह 
अपनी तक्कंशक्ति, विवेक और स्वतः उत्पन्न नैतिकता का उपयोग करे। तक के 
द्वारा वह स्वतन्त्र और नैत्तिक दोनो ही हो सकता है। इसके लिए संसार भर में 
वैज्ञानिक मानववाद के प्रमार के लिए आन्दोलन करने की आवश्यकता है । 


नेतिक मूल्य और सामाजिक संस्थाएँ 

हम इस बात को पहुछे स्पष्ट कर चुके है कि सामाजिक आदर्श को परिभाषित 
करने मे नैतिक मूल्यों पर जोर दिया जाना चाहिए न कि सामाजिक सस्थाओ 
पर। इम बात को स्पष्ट करने की आवश्यकता है । मूल्यों पर अधिक जोर 
देने की बात को ठीक से समझने के लिए यह जरूरी है कि सामाजिक सस्थाओं से 
उनके सम्बन्धी को समझ लिया जाय । नैतिक मूल्यों मे मानव के वे आदर्श 
निद्धित है और संगठन तथा सस्थाओ के द्वारा उनको कार्यान्त्रित करने की अपेक्षा 
की जाती है। राजनीतिक लोकनमन्त्र के उदाहरण में यह काहा जाता है कि 
इनकी सस्थाओ से राजनीतिक स्वतन्त्रता और समानता की अभिव्यक्ति होती है । 
इसी प्रकार समाजवाद में सस्थाओ के भिन्न स्वरूपो से आशिक स्वतन्त्रता और 
समानता को उपलब्ध करने का प्रयास किया जाता है। नैतिक मूल्य प्रेरणा का 
मुख्य स्रोत है जिनको सस्थाओ के द्वारा मूर्तेरूप प्रदान किया जाता है । 


सामाजिफ आन्दोलन के किसी भी आदश को नंतिक मूल्यों के आधार पर परि- 
भाषित करने के दो कारण हैं जो संस्थाओं के सम्बन्ध मे लागू वही किये जाते हैं । 


पहली वात तो यह है कि सस्थरा की उपयोगिता उसको चलाने वाले लोगों और 
जिन लोगो मे उसको चलाया जाता है उन सब छोगो पर आश्रित है। यदि 
सस्था को चलाने वाले छोग सस्था के नेतिक मूल्यों झा आदर नही करते है तो 
ऐसी समस्या निष्प्योजन हो जायेगी। यदि उसके मूल्यों को सम्बन्धित लोग 
सीमित रूप से मानते है तो ससथा की उपयोगिता उस सीमा तक सोमित रह 
जायेगी । सत्य यह है कि सस्था स्वय नेतिक मूल्यों की रचना नहीं करती है 
जिमको वह द्वार की भाँति प्राप्त करने का प्रयास करे । यदि मस्था जिन लोगों 
में काम करती है, जो सेतिक मूल्यों का पालन करते हैं तो सस्वा के द्वारा उत 
नेतिक मूल्यो को सुदृढ़ करण और उनका विक्रास करने में सहायता मिल सकती 
है। मूल्यों के सम्बन्ध में सृजनात्मक भूमिका ब्यक्तियों की होती है जो उन्हें 
प्राप्त करने के लिए उपयुक्त सस्था स्थायित करते हैं, इस प्रकार की भूमिका 
सस्थाओं को नही होती है । 
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इसी वात को अनेक प्रकार से समझाया जा सकता है जिनके द्वारा भिन्‍न-भिन्‍न 
देशो मे ससदीय लोकतन्त्र अलग-अछग स्वरूपों मे प्रकट होता है । क्रुछ देशो मे 
लोकतन्त्र ऐसा पर्दा है जो अधिनायकवादी तानाशाही का आवरण है। दूसरे 
देशों में जनता को उस सीमा में लोकतान्त्रिक अधिकार मिलते है जिस स्रीमा तक 
वह लोकतान्त्रिक मूल्यों को चाहती है। इन बातों के अलावा ब्विटेन का 
लोकतन्त्र भारतीय लोकतन्त्र की अपेक्षा अधिक वास्तविक और सुदृढ़ है। इसका 
साक्ष्य इस बात में निहित है कि भारत के प्रधानमन्त्री के हाथो मे मनमानी करने 
के अधिकार ब्रिटेन के प्रधानमन्त्री के क्षघिकारों से कही अधिक है। इसका 
कारण यही है ऊक्रि ब्रिटेन भे लोकतान्म्रिक मुल्यों की जड़े क्षधिक गहरी है । 

नैतिक मूल्यों और सस्थाओं के इसी प्रकार के पारस्परिक सम्बन्धो का पाछत रूस 
में क्षोवियतों के कार्यकलछापो में देखां जा राकता है। प्रारम्भ में यहू कल्पना की 
गयी थी कि सोवियते नगरो और गाँवों की लोकतान्त्रिक सस्थाएँ होगी। 
आवश्यक नैतिक मूल्यों के आधार पर 'सोवियते' जनता की शक्ति के अवयव के 
रूप में और जनता की सहभागिता के आधार पर कार्य कर सकती थी। 
अधिनायकवादी तानाशाही व्यवस्था मे सोवियतो/ का उपभोग उक्त आदर्श के 
विपरीत्त किया जा सकता था। जनता की शक्ति के अवयव के स्थान पर वे 
राज्यसत्ता के अवयव के रूप में बदल गयी । 


इसी प्रकार यह स्पष्ट है कि समाजवादी नेतिक मूल्यों के अभाव में समाजवादी 
आर्थिक व्यवस्था भी लाभदायक उद्देश्य की पूर्ति नहीं करेगी। वह आर्थिक 
व्यवस्था में निहित स्वार्थों के एक समूह के स्थान पर वंसे दूसरे समूह को छाकर 
सम्तुष्ट हो जायेगी । 


सामाजिक भादर्शों की कल्पना नेतिक मूल्यों के आधार पर करने और संस्थाओं 
के जाधार पर ने करने का यह पहला कारण है। यद्यपि ससस्‍्याओ से यह 
अपेक्षा की जाती है कि वह नेतिक मूल्यों के आदर्शों को प्राप्त करने में सहायक 
हो लेकित यदि उनमे जनता द्वारा मान्य नेतिक मूल्यों का अभाव हो तो संस्थाओं 
की कोई उपयोगिता नही रहती है । 

नेतिक मूल्यो को अपनाये जाने पर जोर देने का दूसरा कारण यह है कि जिन 
बादर्थों के लिए सस्था स्थावित की जाय वह सक्ष्य प्राव्त करने के उपडुक्त ही व 
हो। कोई सस्था अपने उद्देश्य को पूरा कर सकती है अथबा नहीं, यह वो 
अनुभव से ही निश्चित किया जा सकेया। जब तक अनुभव से उसकी उपयोगिता 
सिद्ध न हो जाय तब तक तो यहीं माना जायेगा कि बह एक प्रयोगात्मक 
प्रयास है । 
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वदाहरण के लिए छोकतान्त्रिक ससदीय व्यवस्था से यह अपेक्षा थी कि वह 
“जनता का, जनता द्वारा और जनता के लिए” शासन व्यवस्था की स्थापता 
करेगी, लेकिन ससंदीय लोकतत्त्र ने यही सिद्ध किया है कि वह झासन व्यवस्था 
जनता के लिए है लेकिन वह न तो जनता का शासन है जौरन जनता द्वारा 
शासित । इन आदर्शो के विपरीत ससदीय लोकतन्त्र सफल राजनीतिज्ञो का 
जनता पर शासन स्थापित करता है। इसी कारण यह आवश्यक हो गया है कि 
लोकतन्त्र की ऐसी व्यवस्था विकसित करने का प्रयास किया जाय जिसमे व्यवहार 
में जनता अपनी मालिक वन सके ) 


इसी भाँति वैज्ञानिक समाजवादी व्यवस्था में उत्पादन के साघनों के राष्ट्रीयकरण 
की बात कही जाती है छेकिन व्यवहार मे वह उन उद्देश्यों को पूरा करने मे 
अनुपयुवत्त सिद्ध हो सकती है, जिनके लिए उनकी स्थापना की गयी थी। 
सामान्य रूप से समाजवाद का मान्य लक्ष्य यह है कि आाथिक शोपण को समाप्त 
कर भाधिक जीवन मे स्वतन्त्रता और समानता के नेतिक मूल्यों का पालन किया 
जाय । व्यवहार में यह देखा गया है कि उत्पादन के साधनो के राष्ट्रीयकरण के 
बाद आथिक और राजनीतिक सत्ता पर अधिनायकवादी राज्य का अधिकार हो 
गया है । इससे स्वतन्त्रता और समानता के आदर्शों को भी क्षति पहुँची है । 
अनुभव से यह मालूम होता हैं कि यदि केवछ बड़े उद्योगों का राष्ट्रीयकरण किया 
जाय ओर छोटे उद्योगो को निजी हाथो में छोड़ दिया जाय तो समाजवाद के 
आद्शों को भरीर्भाति प्रोत्साहित किया जा सकता है। इसके विकल्प के रूप 
में कहा जा सकता है कि समाजवाद के लक्ष्य को आगे बढ़ाने के लिए उत्पादन के 
साधनों का राष्ट्रीयकरण करने अयवा उन्हे निजी स्वामित्व में छोड़ने के बजाय 
विभिन्‍न उपक्रभों के कमंचारियो और श्रमिकों के सहयोगी अथवा सहकारी 
स्वामित्व में उन्हे रखा जाय । इस प्रकार का चयन व्यावहारिक अनुभव के 
आधार पर किया जाना चाहिए, केवल संद्धान्तिक अनुमान से नही 


समाजवाद की तुलना उत्पादन के साधनो के राष्ट्रीयकरण करने मे दोहरी गड़बड़ी 
है। पहली गड़वडी यह है कि उसमे स्वतन्त्रता, समानता और श्रातृत्व के नैतिक 
मूल्यों को जनता नहीं अपना पाती । इससे उत्पादन के साधनों के राष्ट्रीयकरण 
से आथिक स्वतन्त्रता और आ्िक समानता के आदर्श को व्यावद्वारिक रूप मही 
दिया जा सकता / समाजवाद और उत्पादन के साधनों के राष्ट्रीयकरण को 
समान मानने की दूसरी गड़बड़ी का कारण यह है कि राष्ट्रीवकरण के द्वारा जो 
भौजार विकप्तित किये जाते है वे आधिक स्वतन्त्रता और समानता के आदर्श को 
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मुर्तरूप देने में अनुपयुकत होते है चाहे उस प्रकार के आद्यों को जनता मान भी 
छेती हो। 


यह सौभाग्य की बात है कि 'छोकतम्त्र' और 'समाजवाद' शब्दों का प्रयोग 
जिन अर्थों में किया जाता है वे केवल राजनीतिक और आशिक सस्थाओ में ही 
निहित नही है वरत उनका सम्बन्ध नैतिक मूल्यों और आदक्शों से है। सामात्य 
भाषा में हम कहते हैं कि अमुक व्यक्ति 'छोकतास्त्रिक' है। ऐसा कहने में 
हमारा आशय यह होता है कि वह व्यक्ति लोकतान्त्रिक नेतिक मूल्यों के अनुक्षार 
कार्य करता है। इसी अर्थ में जब हम “लोकतान्त्रिक जीवन पद्धति” का उल्लेख 
फरते हैं तो उसका अभिप्राय यह है कि जीवन पद्धति मे लोकतास्विक मूल्यों का 
पालन होता है । 


समाजवाद के सम्बन्ध में आधुनिक प्रदत्त यही है कि उसको नैतिक मूल्यों के 
आधार पर परिभाषित किया जाय । यूरोप की अनेक समाजवादी पार्ध्याँ इस 
निष्कर्ष पर पहुँची है कि उनका लक्ष्य उत्पादन के साधनों का द्ट्रीयकरण नहीं 
है। वे इस वात को ही पसन्द करेगे कि कुछ उद्योगों का राष्ट्रीयकरण किया 
जाय और अन्य पर श्षामाजिक नियन्त्रण रखा जाय । ब्रिटेन की सोशलिस्ट 
यूनियन ने 'बीसबी छाताब्दी का समाजवाद' शीपेक से एक सिद्धास्त पुस्तक प्रकाशित 
की है जिसमे उसके छेखको मे समाजवाद को परिभाषा में जीवन के मूल्यों की 
गुणवत्ता, स्वतस्त्रता और आधिक सम्बन्धों में आतृत्व के मुल्यों को आवश्यक 
माना है। सी आर ए क्रामरूण्ड ने अपनो पुस्तक “दि प्रमुचर आफ 
सोशलिज्म” में समाजवाद के तत्वों की विधेचना करते हुए उसके नेतिक मूल्यों 
के जाधार पर जोर दिया है। यह देखा जा सकता कि समानता, स्वतन्त्रता 
और भअ्रातृत्व के नेतिक और मानव मुल्यों को आधारभूत मातव मूल्य माना जाता 
हैं? राजनीतिक लोकतन्त्र का आधार भी स्वतन्बता, समानता और आतत्व 
के मानव मूल्य ही इत लेसको ने स्वीकार किये हैं। ऐसा इसलिये है, जैसा कि 
पहले दिखाया जा चुका है कि सामाजिक जीवन के तक॑ के आधार पर इन मुल्यो 
का विकास हुआ है ) 
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तेरह 


शजनीतिक संगठन और संगठित लोकतल्त्र 


राज्य समाज का राजनीतिक समठन है। राज्य के बंध क्रियाकलापों में केवल 
देश में आस्तरिक शान्ति व्यवस्था और बाह्य आक्रमण से देश की रक्षा करता ही 
नही है वरन्‌ उसे न्याय व्यवस्था और जनता के आवश्यक सेवाओं और सुविधाओं 
की व्यवस्था भी उसे करनी चाहिए। राज्य का क्रियाकलाप स्थायी रूप का होता 
है अतः यह कल्पना ढीऊ नही है कि भविष्व में कभी उसका अस्तित्व समाप्त हो 
जायेगा । 


सत्य यह है कि आधुनिक समय मे राज्य के क्रियाकछापो और उसकी शक्ति मे 
बहुत बुद्धि हो गयी है । राज्य के सम्बन्ध में उदार दृष्टिकोण में राज्य के क्रिया- 
कलाधो में केवल आन्तरिक शान्ति व्यवस्था और बाह्य आक्रमण की रक्षा करने 
तक ही सीमित था । आधुनिक समय में राज्य को जनता को आवश्यकताओं 
शिक्षा, स्वास्थ्य और गृह निर्माण को पूरा करना पडता है। उसे आवधिक न्याय 
की व्यवस्था करके स्वस्थ आधिक विकास की व्यवस्था करनी पड़ती है। उसे 
मुद्रा, वैकिंग ओर अन्तर्राष्ट्रीय व्यापार का भी सियमन करना है। पुरानी 
कहावत धी कि जो राज्य कम से ऊम शासन करता है उसको ही अच्छा कहा 
जाता था। अब उस कहावत में कुछ ही सत्यता हो सकती है क्योकि आधुनिक 
राज्य प्रद्ृत्तियाँ यही पायी जाती है कि जनहित की आवश्यकताओं के कारण उसे 
पुरानी सीमा को छोड़कर आगे बढ़ना पडता है। इस बात से इन्कार नही किया 
जा सकता है कि राज्य की पुरानी सीमाओं को छोडकर राज्य के अनेक प्रकार के 
अतिरिक्त कार्यकलाप बढ़ गये हैं । 

उत्तरदायित्व और शक्ति दोनो एक साथ रहते है। राज्य के उत्तरदायित्व बढ़ 
जाने से उसी अनुपात में उसकी शक्ति भी बढ जाती है । आधुनिर राज्य तेजी 
से सर्वशक्तिमान होते जा रहे है । 

आधुनिक राज्य मे द्क्ति के अतिदय केन्द्रीशरण से राजनीति को पेशे के रूप में 
अपनाने की प्रर्ृत्ति बढ़ गयी है । आज उसी को सफल राजनोतिज्ञ माना जाता 
है जिसके पास अधिक शक्ति और सामाजिक प्रतिप्ठा है। उतनी शक्ति और 
प्रतिष्ठा सफल उद्योगपति के पास भी नही होती है । राजनीतिक शक्ति के लोभ 
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के कारण राजनीतिक आचार-व्यवहार में पतन आ गया है और वह महज सत्ता 
के लिए लूट्ससोट मात्र रह गयी है। 


आज की सबसे महत्वपूर्ण राजनीतिक समस्या यह है कि सर्देशक्तिमाच राज्य को 
जनता के नियन्त्रण में केस्ते छाया जाय । पहले, प्रथम मद्यायुद्ध के अन्त तक, 
आधिक शक्ति राजनीतिज्ञों की श्वक्ति को प्रभावित करती थी । उस समय यह 
ठीक ही कहा जाता था कि पूँजीवादी, राजनीतिक और आधिक स्वत्तम्त्रता मे 
बाधक था। उसके बाद धीरे-धीरे सफल राजनीतिज्न का प्रभुत्व बढ़ गया । 
इस समय ससार के अधिकाँश भागों में एक प्रकार अथवा अन्य प्रकार को तावा* 
थाही का प्रभुत्त है। इस समय भी आर्थिक निहित स्वार्थों का प्रभाव रहता है 
लेकिन अब राजनीतिक निहित स्वार्थों के प्रभुत्व से अधिनायकवादी प्रवृत्तियाँ बढ़ 
गयी है। इस समय स्वतन्त्रता चाहे वह राजनीतिक हो अथवा आर्थिक उ्ते पूंजी 
वाद से भी अधिक खतरा अधिनायकवाद से उत्पन्न हो गया है । 


संसदीय लोकतन्‍्त्र की अपर्याप्तता 

समदोय लोकतन्त्र अधिनायकवादे के सतरे की चुनोती का सामना नही कर सकता 
है। यह इसलिए है क्योकि संसदीय लोकतन्त्र में जनता का शासन और जनता 
द्वारा शासन को छाग्रू नहीं कर पाता है। संसदीय जोकतन्त्र के अन्तर्गत एक 
अवधि के लिए चुनाव कराये जाते है जिनके द्वारा जनता अपनी शक्ति अपने निर्वा- 
चित प्रतिनिधियों को सौप देती है। सिद्धान्तत* यह माना जाता है. कि जनता 
में स्वय राज्य करने की शक्ति निहित है। संसदीय लोकतस्त्र मे जनता चुनाव के 
दिन जब वह मतदान के अपने अधिकार का प्रयोग करके अपने प्रतिनिधि को 
चुनती है, केवछ उस दिन वह सावंभौस सत्ता सम्पन्न होती है। दो चुनावों 
के बीच में जनता भूकदशंक मात्र रह जाती है। शासन पर उसका बहुत कम 
नियन्त्रण होता है जिसको बहुमत प्रतिनिधियों के समर्थन से संगठित किया जाता 
है । जनता का एक ही राजनीतिक कार्य है जो अपने शासको का निर्वाचन करता 
है। इसको निर्याचित राजतन्त कहा जा सकता है । 


छोफतन्त्र तब ही वास्तविक होता है जब सत्ता छन कर जनता के पास पहुँचे ) 
सत्ता का केन्द्रीयकरण छोकतन्त्र का निपेध है ! ससदीय लछोकतस्त में सत्ता शासन 
करने वाले गिरोह के हाथो मे केन्द्रित रहती है । 


सच्ची छोफत्तान्त्रिक व्यवस्था फो समाज के समतुल्य होना चाहिए। उसके अन्तर्गत 
ऐसा राज्य नही होना चाहिए जो अल्पसल्यक लोगो तक सोमित हो । ससदीय 
लोकतान्त्रिक राज्य में कार्यपालछिका, विधायिका और न्यायपालिका में रूगरे छोगों 
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के पास राज्य की शक्ति रहती है । इनके अतिरिक्त लोग राज्य की मशीन के हिस्से 
नही होते । वे राज्य की प्रजा मात्र होते हैं केवल चुनाव के दिन ही वह अपनी 
स्वतन्त्रता और सत्ता का उपयोग करते हैं । 


यह सही है कि संसदीय लोकतन्त्र को अधिनायकवादी तानाशञाही के समान नहीं 
कहा जा सकता । वास्तविकता यह है कि शासक चार अथवा पाँच वर्ष बाद 
चुनाव लड़ता है। इस प्रक्रिया से उसकी मनमानी करने की दक्ति पर प्रतिबन्ध 
रहता है। दो चुदावो के बीच की अवधि मे जनता को उपलब्ध नागरिक अधिकारों 
का भी बड़ा महत्व है | इनके द्वारा जवता समाचार-पत्रो और सभाओ में सरकार 
की कार्यवाइयों की आलोचना कर सकता है। स्वतन्त्र न्यायपालिका जनता के 
नागरिक अधिकारों की रक्षा करती है | वह विधिसम्मत शासन और कार्यपालिका 
के अधिकारो पर भी अकुश रखती है। संसदीय लछोकतन्त्र मे सत्ता के मनमाने 
उपयोग पर एक और अकुश होता है बह है विपक्षी दलों का अस्तित्व 4 अतः 
संसदीय लछोकतन्त्र को प्रच्छन्न अधिनायकवादी शासन कहना सही नही होगा । 


इन अन्तरो के बावजूद, जो संसदीय छोकतन्त्र को तानाशाही के समान अधिनायक- 
वादी बनने से रोकते हैं, छोकतान्त्रिक परिमाण और उसकी अवधि बहुत सीमित 
है। जहाँ जनता मे स्वातन्त्रय प्रेम की जड़े गहरी हैं भौर जनता में उसकी चेतना 
अधिक है वहाँ के अतिरिक्त ससदीय छोकतन्त्र के शासक-गिरोह चुनाव और भाग- 
रिक अधिकारों को समाप्त कर सकते हैं और न्यायपालिका की स्व॒तन्बता को 
तथा विपक्षी दलों को गैरकानूनी घोषित कर सकते है । प्रतिनिधित्व के अधिकार 
पर सरकार आशिक रूप से छोकतान्त्रिक होती है चाहे वह कमजोर और अस्थाई 
क्यो न हो । वास्तविक छोकतन्त्र के लिए यह जरूरी है कि जनता का राज्य के 
कार्यकलापो पर स्थाई नियन्त्रण हो । ऐसे राज्य के लिए यह आवश्यक है कि 
सत्ता का अधिक से अधिक विकेन्द्रीकरण हो और राज्य को समाज के समतुल्य 
बनाया जाय । 

संगठित लोकतस्‍्त्र 

संसदीय लोकतन्त्र की बुराइयों को, प्राचीव यूनान के नगर राज्यों की प्रत्यक्ष 
लोकतान्त्रिक व्यवस्था मे छोदने से समाप्त नहीं किया जा सकता। यूनान के 
नगरो की अपेक्षा आधुनिक राज्यों में बहुत बड़ी आबादी होती है । आधुनिक 
राज्यो की जनता को प्रत्यक्ष छोकतन्त्र मे हिस्सा लेने के छिए उसी प्रकार एक 
स्थान पर नही छाया जा सकता जँसा कि यूनान के नगर राज्यों के लिए सम्भव 
था । इसके साथ ही नगर राज्यो के प्रत्यक्ष लोकतन्त्र में भी परावियाँ थी क्योकि 
उस समय नगरों के निवासी असगठित समूह मात्र थे । ऐसे समूह के घासन को 


॥ 


छोकतस्त्र की अपेक्षा 'भीड़तस्त्र” कहना अधिक उचित होगा । मानव-इकाई के 
रूप में प्रभावशाली ढ़ग से राजनीतिक शक्ति का उपयोग नही कर सकता । आधु- 
निक राज्य में यूनाव के ध्राचीन नगर राज्यों के प्रत्यक्ष छोकतन्त्र के सिद्धान्त को 
लागू नही किया जा सकता । 


जनता में निहित सार्वभौम सत्ता के आधार पर राजनीतिक शक्ति के प्रयोग के 
लिए यह आवश्यक है कि जनता को छोटे, स्थानीय गणतन्त्रों अथवा जमसमित्तियों 
के रूप में समठित किया जाय । _ इस जनसमितियों को राज्य की आधारशिला 
बनाया जाना चाहिए । राज्य को इस प्रकार की स्थानीय ग्रणतन्त्री अथवा जन- 
समितियों के आधार पर 'प्रासिड' (सूच्याकार) के रूप मे बनाया जाना चाहिए। 
प्रत्येक गाँव और नगरों के हिस्सों में इस प्रकार की जनसमितियों का निवर्चित 
बापिक आधार पर फ़िम्रा जाना चाहिए और उन समितियों में करीब 50 प्रतिनिधि 
चुने जामे चाहिए । मध्यवर्ती स्तर पर विभिन्न जनसमितियाँ समर्ठित की जानी 
चाहिए जिनमें आधारभूत गाँव अथवा नगरों के वार्डों की समितियों के सदस्यों 
द्वारा चुनी जानी चाहिए । राजनीतिक कार्यकलापों का विकेन्द्रीकरण करके यह 
प्रयास होना चाहिए द्वि सबसे नीचे की जनसमितियों को सौपा जाना चाहिए । 
जनसमित्तियों को स्थानीय स्वायत्त शासन के अवयव के रूप मे काम करना चाहिए 
और साथ ही राज्य के फ्रियाकछापों पर भी उनका नियन्त्रण होना चाहिए। 
स्थानीय स्वामत शासन वी इकाई के रूप में उन्हे सफाई और जनस्वास्थ्य, प्राथ 
मिक और सेकनन्‍्डरी माध्यमिक झिक्षा, भवनों, सड़कों ओर सावेजविक प्रार्कों का 
निर्माण और रख-रखाव, उत्पादक और उपभोक्ता सहकारी समितियों की स्थापना, 
स्थावीय पुलिस प्रशासन और छोटे-मोदे वादों के फंसलछे करने का कॉम सौपा जा 
सकता है। इन कार्यों के अतिरिक्त जनसमितियों को विधान मण्डल के लिए 
प्रत्याशी की सिफारिश करने, प्रस्तावित कानून कामदों की समीक्षा, नये कानून 
का प्रस्ताव, अपने प्रतिनिधि को विधान मण्डलो से मायस लेने का अधिकार और 
महत्वपूर्ण विषयों पर जनमत्त संग्रह कराने की सागर करते का अधिकार होना 
चाहिए। इन जनसमितियों को सभी महत्वपूर्ण मामछो पर जनता की इच्छा को 
अभिव्यक्त करता चाहिए। उन्हें स्थानीय आधिक योजना तैयार करते का अधि- 
काश होना चाहिए, जिसे राष्ट्रीय योजना के अन्तगंत शामिल किया जाना चाहिए 
ओर योजना के कार्यान्वयन की देखभाछ का भी उन्हें अधिकार मिलना चाहिए | 
(मानवेख्नाथ राय ने 944 में प्रकाशित “ड्राफ्ट कास्दीट्यूडनथ ओऑक की 
इण्डिया" के द्वारा सगठित लोकतस्त्र को तस्वीर प्रस्तुत की थी ॥) 
यह बात जोर देकर कही जा सकतो है कि जनसमितियों के इस प्रकार के कार्यों 
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से वे जनता की शवित के अवयव बनने के साथ ही जनता के राजनीतिक शिक्षण 
की सँस्थाओ का काम पूरा कर सकती हैं। जनसमितियों को शवित देने का यह 
ओऔ अर्थ होगा कि उनके ऊपर उत्तरदायित्व भी डाला जायेगा। अनुभव से 
सीख कर जनसमितिया अपनी विविध जिम्मेदारियों को पूरा करने के योग्य बन 
जायेगी । 


संगठित छोकतन्त्र के विचार में दो सिद्धान्त निहित है। पहला सिद्धान्त यह है 
कि राज्य का सविधान ऐसा हो जिमके द्वारा छोटी स्थानीय गणतम्तरो की स्थापना 
करके जनता को उसके सावभौम सत्ता सम्पस्त अधिकारों के उपयोग का अवसर 
प्रदान किया जाय । और दूसरा सिद्धान्त यह है कि राज्य के क्रियाकछापो का 
यथासम्भव विकेन्द्रीकरण करके राज्य के नीचे की इकाइयो-जनसमितियों को 
यह मौका दिया जाय जिससे वे राज्य के क्रियाकछापों पर प्रभावशाली ढग से 
नियन्त्रण रख सके । 


सिद्धान्त के अनुसार राज्य के क्रियाकलापो को नीचे की इकाइयो को सौपना 
प्रदत्त अधिकारों के रूप में सत्ता देना नही है। यदि कोई व्यक्ति अपने कत्तंव्य 
को पूरा करने की जिम्मेदारी दूसरे को सौपता है और उसकी देखभाल करने का 
नियन्त्रण अपने पास रखता है तो इस प्रकार के कार्य को प्रदत्त अधिकारों की 
परिभाषा में शामिल्ल नही किया जा सकता है। व्यवहार मे जनसमितियों का 
नियन्त्रण राज्य के क्रियाक॒लापो पर स्थायी रूप से रहेगा जो पूरी तौर से राज्य 
के उत्तरदायित्व मे मुक्त नही होगा । कुछ हृद तक सत्ता के प्रदत्त अधिकारों 
का उपयोग किया जाना अतिवाये होगा । इसलिए जनसमितियों के ढाँचे के 
साथ ही राज्य के क्रियाकछापो का विकेन्द्रीकण किया जाना जरूरी है। 
केन्द्रीय सरकार के कुछ अधिकार मध्यवर्ती जनसमितियो को दिये जायेगे और वे 
समितियाँ अपने अधिकार छोटी स्थानीय जनसमितियों को सौप देगी। इस 
प्रकार की व्यवस्था में राजवीतिक सत्ता विस्तृत रूप से विकेन्द्रित होगी और राज्य 
का स्वरूप समाज के समतुल्य होने के निकट हो जायेगा । 


यह प्राय. कहा जाता है कि सत्ता के विकेन्द्रीकरण से राज्य कमजोर हो जाता है। 
यह कहा जाता है कि राज्य को सुदढ बनाने के लिए सत्ता का केन्द्रीकरण होना 
आवश्यक है। यह एक अआञन्तिमूछक धारणा है। विद्रेन्द्रित राज्य वास्तव में 
अधिक सुदृढ़ होता है क्योकि उसे समस्त जनता का सनच्रिय सहयोग मिछता है । 
केन्द्रित सत्ता वाले राज्य को अपनी संन्य शक्ति पर आश्रित रहना पडता है। 
विकेन्द्रित राज्य इसलिए अधिक सुदृढ होता है ।॥ बयोऊ़ि उसे सेना के अतिरिक्त 
समस्त जनता के समर्थन से शक्ति मिलती है । 
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साँस्कृतिक पू्॑ स्थिति 

संगठित छोकतन्त्र की स्थापना के पूर्व, इस वात को सबसे पहले कहने की 
आवश्यकता है कि स्वतन्त्रता, समानता और शअ्रातृत्व के नेतिक मूल्यों को सभी 
व्यक्तियों में व्याप्त होना चाहिये। कोई भी सामाजिक ससस्‍्था अपने उद्देश्यों 
की पू्ति मे तभी सफल होती है जब उसमें शामिल लोग उसके उद्देश्यों मे निहित 
मूल्यों का पालन करते हो । यह बात संगठित लोकतान्त्रिक सस्थागरो के सम्बन्ध 
में छामू होती है। कोकतास्विक नेतिक मूल्यों के अभाव मे सगठित लोकतन्‍्त्र 
की स्थापना नही की जा सकेगी और यदि उसे जनता पर जबरन छाद दिया गया 
तो भी वह अपने उद्देश्यों को पूरा करने और जनता की सेवा करने में सफल नहीं 
होगी । उस दक्शा में जनसमितियाँ सॉस्कृतिक पूर्वस्थिति के अभाष में जनशवित 
के अवयवो के रूप में काम नही कर सकेगी । 


अत संगठित लोकतस्त्र की स्थापना के पहले यह जरूरी है कि ऐसा सॉस्कृतिक 
आन्दोलन चलाया जाय जिसे हमने बीसवी शताब्दि के नवजागरण आन्दोलन की 
सज्ञा प्रदान की है। यह आन्दोलन मानववादी सिद्धान्तो के अनुरूप स्वतन्त्रता, 
विवेकबाद और धम्मनिरपेक्ष नेतिकता के आदर्शो के अनुकूल होना चाहिए। 
मानववादी स्वतन्त्रता, समानता और आतृत्व के छोकतान्त्रिक मूल्यों के लिए 
वशानिक आधार प्रस्तुत करता है । 


इस समय जनसाधारण, जिनमे आ्थिक व्यवस्था के शोपित छोम भी शामिल हैं, 
उनमे राजनीति को थोडे से राजनीतिज्ञों के हाथ मे छोड़ देने भौर उससे अछग 
रहने की प्रश्मत्ति बढ रहो है। जब तक जनता मे इस प्रकार उदासीनता बनी 
रहेगी, सभी छोकतान्त्रिक सस्‍्थाएँ वाघस्‍्तव भे क्षतोकतान्त्रिक ही बनी रहेगी बयोकि 
उनमे प्रत्यक्ष रूप से अथवा अप्रत्यक्ष रूप से राजनीतिक और निद्वित स्वार्थी तत्वों 
का प्रभाव बता रहेगा। सस्थाओं को उसी दशा मे वास्तविक रूप में लोकतान्विक 
रूप दिया जा सकेगा जब जनता, जिसमे उत्पीड़ित और दवे हुए शोषित छोग 
ही अधिक है, वह यह अनुभव करें कि वे अपने भविष्य के निर्माण का उत्तरदायित्व 


स्वय अपने हाथ में लें ओर अपने सार्वभौम सत्ता सम्पन्न अधिकार का उपयोग 
स्वय करें ) 


ऊपर जो कुछ कहा गया है उसकी पुष्टि भारतीय अनुभव से होती है। भारत 
के अनेक भागों में गाँव-पचायतों की स्थापना की गई। उनका चुनाव वालिग 
मताधिकार के आधार पर कराया गया, छेकिन उनमे से अधिकाश स्थानीय 
निद्ित स्वार्यों, राजनोतिक और आधिक निहित स्वार्थों के दलाछ के रूप में काम हे 
करती हैं। गाँव-पचायतों के कार्यकछापों में जनसाघारण का थित्र सामने नही 
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आता | यदि स्वतन्त्रता, समानता और ज्ञातृत्व के नेतिक मूल्यों का ग्रामीणों 
में भलीभाँति भचार किया जाय और उनमे यह विश्वास उत्पन्न किया जाय कि 
बे ही अपने भविष्य को बना या विगाड़ सकते है तो इन्ही गाँव-पचायतो को सही 
अर्थों मे जनसमितियों का रूप दिया जा सकता है जिससे वे समठित छोकतन्त्र की 
आधारशिला बन सकती है - 


एक दूसरी वात जिसको भी घ्यान में रखने को जरूरत है वह यह कि संगठित 
छोकतनन्‍्त्र की जो तस्वीर ऊपर बनाई गयी है उसकी उपयोगिता को समझने में 
सावधानी रखनी चाहिए। इस व्यवस्था की प्रयोग के आधार पर स्वीकार किया 
जाना चाहिए और उसे अन्तिम व्यवस्था नही मान छिया जाना चाहिए। इस 
बात को देखना पड़ेगा कि इस व्यवस्था से किस स्रीमा तक “जनता का और 
जनता द्वारा” राज्य की कल्पना को मूर्तरूप दिया जा सकेगा, यह बात तो अनुभव 
से ही जानी जा सकेगी । सबसे महत्वपूर्ण वात यह है कि जनता को अपने 
सावंभौम सत्ता सम्पन्न अधिकार का उपयोग करने का अवसर देने बाली 
छोकतान्त्रिक व्यवस्था को स्थापित किया जा सके ॥ इस बात से सन्तुप्ट नहीं 
होना चाहिए कि जनता को घार या पाँच वर्ण मे अपने अधिकार का प्रयोग करने 
का अवसर मिलता है। यदि संगठित लोकतम्त्र अपने उद्देश्यो की पूर्ति पूरी तरह 
नही कर पाता तो उसे अनुभव के आघार पर सुधारा जा सकेगा । 


पार्टी पद्धति का भविष्प 

अब हम मौलिक मानववाद के अति विवादग्रस्त राजनीतिक चर्चा करने जा रहे 
हैं। इस विवाद का सम्बन्ध उस प्रइन से है जिसके द्वारा ससदीय छोकतन्त्र में 
पार्टी पद्धति पर जोर दिया जाता है । हमे यह देखना है कि संसदीय लोकतन्त्र 
को संगठित लोकतन्त्र में स्थानान्तरित करने के सक्रान्तिका७ और उसके बाद 
पार्टी पद्धति कहाँ तक न्‍्यायसंगत होगी । 


मौलिक मानववादियों को इन प्रइनो के सम्बन्ध मे क्‍या कहना है, इसको तीन 
विस्तृत प्रस्तावना के रूप में सक्षेपर में कहा जा सकता है :- 


]. संसदीय लोकतन्त्र ऐसी व्यवस्था है जिसमे प्रतिनिधि-सरकार समय-समय पर 
सावधिक चुनावो के द्वारा सत्ता मे जाती है। इस व्यवस्था में राजनीतिक 
पा्टियाँ मतदाताओं के परस्पर विरोधी हिठो का प्रतिनिधित्द करके उपयोगी 
भूमिका निवाहती हैं । पाियाँ मतदाताओं को राजनीतिक समुदायों को सगठित 
करती हैं ओर शासन को मजबूत आधार प्रदाव करती हैँ। फिर भो बच 
राजनीतिक पारियों को बेधता नष्ट होती जा रही है। समाज के सभी 


हे 


बालिग लोग मतदाता हो गये हैं। मतदाताओ में प्रौढ़ता और अच्छे-बुरे की 
पहुंचान बढ़ गयी है । राजनीतिक दछो के कार्यक्रमों का अन्तर धुधला पड़ गया 
है और पार्टी पद्धति का महत्व और उपयोगिता समाप्त होती जा रही है । 


2 वर्तमान ससदीय व्यवस्था में यद्यपि पार्टी पद्धत्ति जावश्यक है लेकिन इस पद्धति 
से लोरुतस्त्र के का्य-व्यापार मे क्षति पहुंचती है । राजनीतिक पार्टियों में सत्ता 
के छिए जो मधर्ष होता है उसके परिणामस्वरूप एक ओर नैतिकता राजनीतिक 
व्यवहार से अछूग हो जाती है और दूसरी ओर कुछ हायो भे सत्ता का केखी- 
करण होता है। निद्धान्तहीन राजनीति के द्वारा पार्टी पद्धति हानिकारक हो 
जानी है।यह बात अशिक्षित और रूढिवाद में फंसे हुए मतदाताओं वाले 
देश में अधिक देखने को मिलती है । 


3 संगठित लोक्तस्त्र में जहाँ राजनीतिक सत्ता विकेन्द्रित होती है और उसका 
उपयोग आत्ममबमी और अच्छे-बुरे की पहचान करने वाछ्ले मतदाता स्थानीय 
गणनस्नों (जनसभितिया) के द्वारा करते है, उसमे राजनीतिक दलों की छाभप्रद 
भूमिका नहीं रह जायेगी ।॥ मतदाताओं को राजनीतिक समुदायों के रूप से 
संगठित करने का कार्य राजनीतिक पार्धियाँ ठीक से नही करती है, उसे जन* 
समिति के द्वारा भली प्रकार रिया जा सकेगा । जनसमितियाँ केबल मतदाताओं 
को राजनीतिक रूप से सगठित सही करेगी वरन्‌ वे चुनाव में अपने प्रत्याशी भी 
खडे बरेगा और उलका अपने प्रतिनिधियों को वापस बुलाने का और जनमत 
संग्रह 7र ने का भी अधिकार होगा । कानून के द्वारा राजनीतिक पारियों को 
नष्ट नहीं क्या जायेगा क्योकि शगठिन लोकतन्त्र में जनता के सागरिक 
अधिका रो वी सुरक्षा री जायेगी जिससे सगठन बनाने के उनके अधिकार को 
अक्षुष्ण स्पा जे सके । फिर भी राजनीतिक पादियों वो ऐसी भूमिका सगठित 
लोकतस्त्र मे छू भप्रद नहीं रह जायेगी और उस ह्थिति में अवुययुक्त होकर 
बढ बे+ र हा ज येगी । 

राजनोतिक दलों की बेधता में गिरावट 

जैसा कि हमने ऊपर देसा है कि ससदीय छोकतस्त्र मे राजनीतिक पराटियों की 

मलद'साओं के परस्पर विरोधी हिलों का प्रतिनिधित्व करने की छाभप्रदे भूमिका 

होती है । थद्द स्पष्ट है कि राजनीतिक पार्टियों की स्थापना मतंदाताभो के उद 
परस्पर विरोधी दिता के आधार पर नहीं होती है, ऐसे विरोधी हिंदो का होना 
सुले समाज में सम्भव है। यह भी हो सफता है कि कुछ मतदाताओं का एक 
विधय पर एक मन हो लेकिन दूसरे विषय में उनमें मतभेद हो सकता है। 
उदादरण के लिए मद्िरछ,ओ के गर्भपात के विषय को लिया जा सकता है। इस 
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मामले में कुछ लोग इसके समर्थन मे एकमत हो सकते हैं छेकिन किन परिस्थितयों 
में उसकी आज्ञा दी जाय, इस सम्बन्ध मे मतभेद हो सकता है। यदि दो व्यक्ति 
प्रदव “अ” के मामले मे एकमत हो तो यह जरूरी नहीं है कि वे अन्य दो प्रश्नों 
पर अनिवार्य रूप से सहमत ही होगे, जिससे राजनीतिक पार्टी बनायी जा सके । 
कुछ खास मसलो के अभिमत के आधार पर राजनीतिक विवाद उठ सकता है, 
लेकिन यह जरूरी नही कि राजनीतिक पार्टियो की स्थापना को वह प्रभावित करें। 
समाज मे पारस्परिक विरोधी हितो के प्रतिनिधित्व के आधार पर राजनीतिक 
पार्टियों की स्थापना हो इसके लिए यह आवश्यक है कि समाज में राजनीतिक, 
कआथिक और सामाजिक मामछों पर समान विचार वाले लोगों को संगठित किया 
जाय । 


इसी क्षाघार पर सामान्य रूप से विभिन्न सामान्य आशिक हितों के प्रतिनिधित्व 
के लिए राजनोतिक पार्टियो की स्थापना की जानी है। इस प्रकार के आथिक 
हिंत आमतौर से आधिक वर्गों की पार्दियाँ बनती है जंसे पूजीवादी वर्ग और श्रमिक 
बगे के हितों के आधार पर उन्हे गठित किया जाता है। समान घामिक 
विष्वासों अथवा क्षेत्रीय आधार पर भी राजनीतिक पार्टियों को गठित किया जा 
सकता है। इस प्रकार आथिक, धार्मिक और क्षेत्रीय हितों के आधार पर भी 
राजनीतिवा दलो का गठन किया जाता है । 


लोकतन्त्र मे धामिक आधार पर राजनीतिक पारियों के गेठम का औचित्य सिद्ध 
नहीं किया जा सकता । छोकतल्त्र का एक मान्य सिद्धान्त धर्म-निरपेक्षता का 
है। इस सिद्धात्त के आधार पर राज्य को धार्मिक मामलों में हस्तक्षेप की 
अनुमति नही होनी खाहिए और न धर्म को राजनीति को प्रभावित करने का 
क्वसर दिया जाना चाहिए । यह सम्भव है कि किसी विशेष छोकतन्त्र मे घामिक 
अल्पसख्यको के हिंतो को सरक्षण देने की आवश्यकता हो । इस प्रकार के सरक्षण 
का समर्थव करना केवछ अल्यसख्यक समुदाय के लोगो का नहीं बरन्‌ समाज के 
सभी प्रगतिशीछ लोगो का कर्तव्य है। ज्ञान और विवेक के प्रसार के साथ 
घामिक राजनीतिक पाद्दियों का लोप हो जायेगा। 


क्षेत्रीय आधार पर गठित राजनीतिक पारियों का भविष्य भी सीमित है। जहाँ 
क्षेत्र की विश्विप्ट सस्क्ृति होती है तो उसे उप-चातीयता कहा जाता है और छोक- 
तान्त्रिक राज्य में उसे काफो हद तक स्वायत्तता दी जानी चाहिए। जव क्षेत्रीय 
स्वायत्तता प्रदान की जाय तो फिर क्षेत्रीय राजनीतिक पार्टी के अस्तित्व की सास 
जरूरत नही रह जायेगी | 


समाज में परस्पर विरोधी आथिक हितो से पार्टी पद्धति को सुरढ़ आधार प्राप्त 
होता है। ब्रिटेव मे परस्पर विरोधी आर्थिक हितों के आधार पर अनुदार दल 
और मजदूर दछ का विकास हुआ और अन्य पद्िवमी देशों के छोकतन्त्र में 
दक्षिणपथी, वामपथी और मध्यपथी राजनीतिक पार्टियाँ गठित हुईं है। 
आधुनिक समय में आधिक आधार पर पार्टी पद्धति का आधार खत्म होता जा 
रहा है। यह प्रश्धत्ति भी दिखाई दे रही है कि विभिन्न राजनीतिक पाट्यां, चाहे 
के वामपथी हो अथवा दक्षिणप्रथी -के कार्यक्रम मे थोड़ी-बहुत समानता 
भाती जा रही हैं॥ इसका मुख्य कारण यह है कि अब पूरी आबादी को वालिग 
मताधिकार का अधिकार मिल गया है। वालियग मताधिकार के प्रसार के 
कारण शजनीतिक पार्टियाँ ऐसे कार्यक्रम अपनाने का प्रयास करती है जिससे 
अधिक से अधिक छोगो को प्रभावित करने में सफल हो सकें । इस प्रकार 
पार्टियों का सम्बन्ध उन आथिक हिंत्तो तक सीमित नही रह्‌ जाता जिनके नाम पर 
उनका गठन होता है। इसके अतिरिक्त शिक्षा और ज्ञान के प्रसार से अब 
राजनीतिक दली के लिए यह सुविधाजनक नही रह गया है कि वे एक वर्ग के 
हितो की वात करने मे पूरे समाज की उपेक्षा करे। 


ओद्योगिक इण्टि से उन्नत देशों में मध्यम वर्ग का आकार और महत्त्व बहुत बढ़ 
भया है। ब्रिटेन में अब यदि अनुदार दल्क कैवछ पूंजीपति वर्ग की हितो के 
संरक्षण की बात करे और यदि मजदूर दल केव्छ थ्रमिकी के हितो के सरक्षण की 
बात करे, तो यह दोनों दल अपने वर्गीय आधार पर चुनाव नही जीत सकते | 
इसी कारण दोनो दलो के चुनाव घोषणापत्रों मे कार्यक्रों की समानता आती 
जाती है । ब्रिठेन मे कल्याणकारी राज्य के कार्यक्रों की कल्पना भजद्वुर दरू ने 
की थी, लेकिन बाद में अनुदार दछ ने उनको पूरा किया। इन पाधियों के 
चुनाव कार्यक्रम के प्रचार में बहुधा इस वात की शिकायत की जाती है कि उतके 
अमुक कार्यक्रम को प्रतिद्वन्द्वी दछ ने चुरा कर अपने कार्यक्रम मे छामिल कर 
लिया है। सभी पश्चिमी देशो के वामप्थी और दक्षिणपथी दलों मे भी इसी 
प्रकार की समानता उत्पन्न होती जा रही है । 


तीपतरी दुनिया के देशों में जहाँ छोकतन्त्र का कोई रूप है और जहाँ बाछिग 
मताधिकार का अधिकार है वहाँ भी उक्त प्रकार की प्रदृत्ति दिखायी दे रही है। 
इन देझो के अधिकाश मतदाता गरीबी की रेसा के नीचे जीवनयापन करते है 
अथवा उससे कुछ ऊपर रहते हैं । उनके आविक हित थामतौर से समान है । 
सभी राजनीतिक पाटियो को ऐसा चुवाव घोषणापत्न अपनाना पड़ता है जिससे वे 
उत्तीड़िव जनता के वहुसब्यक भाग को अपने पक्ष में कर सकें। यही कारण है 
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कि विभिन्न राजनीतिक दछो की ओर से एक समान कार्यक्रम अपनाये जाते है । 


इस प्रकार राजनीतिक प।टियो और उनके संगठनों को वधता धीरे-धीरे खत्म 
होती जा रही है कि विभिन्न राजनीतिक पार्टियाँ विभिन्न आधिक हित्तो का 
प्रतिनिधित्व करदी है / 


कभी-कभी मनोवेज्ञानिक आधार पर दक्षिणपथी और वामपथी दलों के अस्तित्व 
का औचित्य सिद्ध करने का प्रयास क्यिए जाता है । यह कहा जाता है कि प्रत्येक 
देश में दो प्रकार के लोग होते हैं, एक वे जो अनुदार इष्टिकोण को सही मानते हैं. 
और दूसरे वे जो उम्रवादी इष्टिकोण का पक्ष छेते है और यथावत्‌ स्थिति की 
बदलने का प्रयास करते है । यह देखा जा सकता है कि मनोवैज्ञानिक अन्तर का 
आधार भी आर्थिक हितो पर आश्वित रहता है। यदि राजनीतिक दलों का 
आधिक आधार नष्ठ होता जा रहा है तो पार्टी पद्धति को महज मनोवेज्ञानिक 
आधार बनाये नही रखा जा सकता । 


पार्टी पद्धति हानिकारक 

ससदीय लोकतम्त्र मे परस्पर विरोधी हिंतो के प्रतिनिधित्व करने की राजनीतिक 
पार्थ्यों की भुभिका घटती जाती है और उसके साथ ही उसकी हानि करने की 
शक्ति बढ़ती जाती है । 


इसका मुख्य कारण यह है कि प्रतिद्वन्दी राजनीतिक दलो की सत्ता हथियाने की 
प्रदत्ति सिद्धान्तहहीन होती जा रही है। इसके कई कारण है । पहली बात यह 
है कि राज्य के क्रियाकलाप लगातार बढते जा रहे हैं और इसी आधार पर पहले 
की अपेक्षा अब राज्य में सत्ता का केन्द्रीकरण अधिक हो गया है। इसके फलछ- 
स्वरूप राजनीति में सफल होने पर अधिक आकर्षक छाभ पहछे से अधिक मिलने 
लगे हैं। लाभ ओर सत्ता के लिए लालाप्रित लोगो के "लिए राजनीति एक 
लाभदायक पेशा। बन गया है। दूसरे राजनीतिक पा्यो के कार्यक्रमों में 
अन्तर मिट जाने से, राजनीतिक ब्यवहार मे सिद्धान्तो का प्रभाव भी घट गया 
है। आज की राजनीतिक पार्टियाँ सत्ता को पाने के लिए वनायी जाती हैं, 
उनमे अब वर्ग विश्येप के हितों को रक्षा करने की वात नही रह गयी है। इस 
प्रकार सिद्धान्तहीन सत्ता का सघप राजनीतिक व्यवहार का मुख्य लक्षण वन गया 
है, जाहे पार्टी दक्षियपथी हो या वामप्थी, दोनो पर यह बात लागू होती है ! 


सभी देशों मे, जहाँ पार्टी पद्धति चालू है वहाँ राजनीतिक व्यवहार में भहेपन की 
यह प्रवृत्ति दिखायी देती है। तीसरी दुनिया के पिछड़े देशों मे यह बात अधिक 
लागू होतो है। इन देशों मे जनता अश्विक्षित और मतदाता निरन्तर दरिद्वता 
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में रहने के कारण सत्ता के शिकारियो के लिए आइश्जल पृष्ठभूमि उत्पन्न करती है । 
भारत का राजनीतिक परिदृश्य इसका ज्वलन्त उदाहरण है । नैतिकता को 
राजनीति से एकदम अलेय कर दिया यया है, कम से कम जहाँ तक सफ़छ राज- 
नीतिज्नो का सम्बन्ध है सरकारी मेहरबानियों के बदले में कालेधन का संघय किया 
जाता है और उसके अपव्यय और सरकारी तन्त्र के दुरुपयोग से छोकतान्त्रिक चुनाव 
प्रक्रिया को भ्रप्टाचार मे डुबा दिया जाता है। चुनाव प्रचार में प्रतिद्वन्द्रियों मे 
एक दूमरे की बुराई करने और कीचड़ उछालने का प्रयास ही अधिक किया जाता 
है । चुनाव के ऐसे वायदे किये जाते हैं जिनको कभी यू रा नहीं किया था सकता। 
चुनाव में मतदाता को भ्रमित करने के अतिरिक्त भारत में चुनाव प्रक्रिया जातिवाद 
और साम्प्रदायिकता को सुदृढ करती है। 


पत्ता के सधपे और प्रतिस्पर्धा मे व्यस्त राजनीतिक दल, राजनीतिक व्यवहार को 
नीचे गिराते जा रहे है और जिस व्यक्ति मे नेतिक सवेदनशीछता होती है उसे 
पार्टी पद्धति की राजनीति से विरक्ति हो जाती है। नंतिक सवेदनशीकृता इस 
प्रकार की राजनीति के छिए एक प्रकार की अयोग्यता ही मानी जाती है। जिन 
लोगों भे यह अथोग्यता अर्थात नेतिक सवेदनशीछता होती है वे राजनीतिक पार्टी मे 
शामिल नही द्वोते और यदि भामिल होते भी है तो उसमे अधिक समय तक दिक 
नही पाते । इसका नतीजा यह होता है कि समाज नैतिक व्यक्तियों की सेवाओं 
से वचित रह जाता है। ऐसे व्यक्ति, जो राजनीतिक मामलो और सार्वजनिक 
जनसेवा के लिए निष्ठावान हो सकते हैं वे राजनीति से बाहर ही रह जाते है । 


सिद्धान्तहीय क्तत्तामुछक राजनीति में छिप्त होने के कारण वर्तमान पार्टी पद्धति से 
दो प्रकार की हानि होती है । पहली हानि यह है कि इसके द्वारा जनता और 
शासम की राजनीतिक दूरी बढ जाती है। यदि पार्टी पद्धति छाम्र न हो तो 
तिर्वाचित प्रतिनिधि प्रत्यक्ष रूप से मतदाता के प्रनि उत्तरदायी होगा । पार्टी 
पद्धति में वह अबनी पार्टी के श्रत्ति उत्त रदायी होता है। चुनाव के द्वारा जनता 
अपने प्रतितिधि को अपनी सत्ता सौपती है, लेकिन चुनाव में सफल राजतीतिक 


दल, जो मतदाता के प्रति गीण रूप से उत्तरदायों होता है, सत्ता उसी के पा 
पहुँचती है । 


पार्टी पद्धति वी दूसरी युराई यद है हि इसके द्वारा कार्यपालिका के हाथों भें 
राजनीतिक सत्ता का केन्द्रीकरथ हो जाता है। वादों पद्धति के अधीव कार्ये- 
पालिका विधायिका को नियत्व्रिद करतो है बजाय इसके कि वह उसके नियन्त्रण मे 
रहे। उदाहरण के लिए यदि विधान मण्डल मे सत्तारूढ़ दछ के 55 प्रतिशत सदस्य 
हैं तो पूरा विधान मण्डल नही, यद्दी 55 प्रतिशत सदस्य कानून बनाने और कार्य- 
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पालिका के सचालन की शक्ति का उपयोग करते है । इससे भी अधिक यह बात 
ध्यान मे रखनी चाहिए कि विधान मण्डल के 55 प्रतिशत सदस्यों का नियन्त्रण 
पार्टी के मन्त्रीमण्डल के हाथ में होता है और प्राय: मन्‍्त्रीमण्डल, पार्टी के एक 
भेता अथवा नेतृत्व के एक ग्रुद द्वारा नियन्त्रित किया जाता है । इस प्रकार 
पार्दी पद्धति के अन्तर्गत सभी विधायिक्रा और कार्यपालिका की राज्य शक्ति का 
केन्द्रीकरण कुछ थोड़े से हाथो मे रहता है। 


संगठित लोकतन्त्र और पार्दो पद्धति 
संगठित छोकतन्‍्त्र की स्थापना से यह माना जाता है कि समाज में नवजागरण के 
आधार पर ऐसा परिवर्तन हो चुका है जिसमे मानववादी स्वतन्त्रता, समानत्ता 
पर हु ५ ” ” बेकवाद, 
विकास 
हो चुका है और समस्त मतदाता जनसमितियों के माध्यम से अपने राजनीतिक 
सावभोम सत्ता का उपयोग करने के योग्य वन गये है। ऐसे छोकतन्त्र मे जनता 
द्वारा राज्य के ऊँचे अवयवों फो अधिकार प्रदान करने की प्रक्रिया को काफी कम 
किया जा सकेगा । राज्य की छोटी इकाइयो में सत्ता का विकेन्द्रीकरण किया 
जायेगा साथ ही स्थानीय जनसमितियाँ कार्यपालिका और विधायिका पर स्थायी 
रूप से नियन्त्रण रख सकेगो यद्यपि उनका अधिक प्रयोग राज्य की ऊँची इकाई 
द्वारा ही किया जायेगा । 


इस प्रकार के राज्य मे राजनीतिक पार्टियों की मुहिकिक से कोई उपयोगिता रह 
जायेगी । जनसमितियाँ राजनीतिक दलो का स्थान ले लेंगी । विभिन्न विपयो 
पर जनता मे बहुत से अन्तर होगे, लेकिन उन मतान्तरों को वादविबाद और आम 
राय के आधार पर तय किया जायेगा । राज्य को ऊँची इकाइयों मे जनसमितियों 
का प्रतिनिधित्व होने के कारण और जनसमितियों के माध्यम से होने के कारण 
मतदाताओ को क्षन्य किसी राजनीतिक सगठन की आवश्यकता नही रह जायेगी । 


हमने यह देखा है कि राजनीतिक दलो का ससदीय छोकतन्त्र में यही आधार 
माना जाता है कि वे मतदाताओं के पारस्परिक विरोधी वर्ग सघर्पों का प्रतिनिधित्व 
करती है। वर्ग के आधार पर राजनीतिक पार्टियों की स्थापना से यह माना 
जाता है कि व्यक्तियों के आ्िक हितो की रक्षा उसके वर्ग विश्षेप के अन्य सदस्यों 
और उस वर्ग द्वारा ही को जा सकती है। इस प्रकार की मान्यता न्‍्यायोचित 
नही है यह हम देख चुके हैं। किन व्यक्तियों के हितो की रक्षा होनी चाहिए और 
किनको प्रोत्साहन और सरक्षण की ज्ाउश्यकता है, इस बात को नेतिक समर्थन 
मिलता है ओर नेतिक समर्थन किसी वर्ग विशेष से सम्बन्धित नहीं होता। 
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मानववादी नवजागरण की पृष्ठभूमि को ध्यान मे रखकर जनसमित्तियों का गठन 
होता है। उन समितियों से यह उपेक्षा नही की जा सकती कि वह किसी आधिक 
वर्म की उचित माँगो का समर्थन नहीं करेगी क्योकि उनके निर्णय पारस्परिक 
विचार विनिमय और आम राय के आधार पर किये जायेगे । 


फिर भी यह तक दिया जाता है कि संगठित लछोकतन्‍्त्र में भी राजनीतिक पादियो 
की आवश्यकता पडेगी जिनके आधार पर केम्द्र और राज्यों में सरकार की स्थापना 
ओर समान नीतियों को अपनाया जा सके । इस प्रकार के तर्क का यही भयथे है 
कि केवल पार्टी द्वारा बनायी गयी सरकार स्थायी हो सकती है और उसकी 
तीतियाँ सुसम्बद्ध हो सकती हैं। यह कोई सुदृढ तक॑ नहीं है। आज की स्थिति 
में भी प्रध्येक राजनीतिक पार्टी के भीतर मतभेद होते है जबकि यह माना जाता 
है कि वे लोकतान्त्रिक ढग से काम करती है । जब कोई राजनीतिक पार्टी सत्ता 
में होती है तो उसके आन्तरिक मतभेद वाद-विवाद और आम राय के आधार पर 
तथ किये जाते हैं और इस प्रकार स्वीकृत नीति उस सरकार की अधिकरारिक 
नीति मानी जाती है। यदि यह बात स्वीकार की जा सकती है कि विभिन्न 
राजनीतिक दलो के बीच मतभेद होते हुए भी उनके मन्त्रीगण एक मन्‍्त्रीमण्डल में 
रह कर सरकार की एक समान नीति पर चल सकते है तो यह क्यो नहीं स्वीकार 
किया जा सकता कि बिना किसी पार्टी में शामिल मस्त्री, एक मन्त्रीमण्डल में रह 
कर कोई एक सरकारी नीति निर्धारित करके उसका परिपालन क्यो नहीं किया 
जा सकता। वास्तव में यदि कोई मन्त्री किसी पार्टी का सदस्य नहीं हैं तो वह 
विवादास्पद प्रइनों पर आम राय पर पहुँचने में अधिक सहायक हो सकता है । 
ऊपर हम जिस निष्फर्प पर पहुंचे है उसकी पुष्टि साझा सरकारों के अनुभव से 
होती है जो अनेक यूरोपोय देशो मे सफछतापूर्वक कार्थ कर चुकी है, विशेष रूप 
से द्वितीय महायुद्ध के धाद इस प्रडार का अनुभव देखने में आया है। स्विदुजर- 
लण्ड के उदाहरण से भी उक्त निध्कर्प की पुष्टि होती है। वह एक उप्नत देश 
है जहाँ समृद्ध अथंव्यवस्था है लेकिन वहाँ के विभिन्न केन्टनो की कार्यकारिणी 
परिषद्‌ में भभी खास राजनीतिक दलो के सदस्यों को शामिल किया जाता है । 
यह महत्त्वपूर्ण वात है कि स्विट्जरलंण्ड के मन्त्रीमण्डल में विधटनकारी मतभेद 
सुनने में नहीं आये हैं। अत इस बात का कोई कारण नही है कि संगठित 
लोरउतस्त्र मे बनी सरकार, जिसका राजनीतिऊ पाध्ियों के आधार पर गठन नहीं 
किया जायेगा, एक समान नीति अपना कर उसका पाछन क्यो नही कर सकेंगी। 
सक्राम्ति फाल 
मोलिक मानववादी यह विश्वास ढ्ते हैं कि वादों पद्धति लोकतस्त्र का ल्‍्यायी 
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रूप नही है और जब ऊँचे स्तर का छोकतम्त्र स्थापित किया जायेगा तो पार्टी 
पद्धति बेकार हो जायेगी । इसके वावजुद मौलिक मानववादी वर्तमान पार्टी 
पद्धति के विरोधी नही है और न वे इसकी कार्यपद्धति की उपेक्षा करते है। 
वर्तमान ससदीय छोकतस्त्र के स्थान पर सग्रठित लछोकतन्त्र की स्थापना के बीच 
एक लम्बी अनिश्चित अवधि का सक्रान्तिकाल हो सकता है। इस बीच में 
राजनीतिक पार्टियों का महत्त्व बना रहेगा । उनमे से कुछ सरकारों की स्थापना 
करेगी और दूसरी विपक्ष मे रहेगी । मौलिक मानववादी समाज में मानववादी 
नैतिक भूल्यो का प्रचार और प्रसार कर सके और उन नंतिक मूल्यों पर चलने 
वाले आधारभूत सगठनो को भठित कर सके, वे ऐसी सरकार पसन्द करेंगे जो 
लोकतान्त्रिक नियमो का आदर करेगी और ऐसे विपक्ष को पसन्द करेंगे जो 
नागरिक अधिकारों और छोकतान्त्रिक अधिकारों के हनन का प्रतिरोध करेंगी। 
मौछिक मानववादियों के लिए यह भी जरूरी होगा कि वह यह सुनिश्चित करें कि 
चर्तेमान ससदीय व्यवस्था के स्थान पर नग्न अधिनायकवादी तानाशाही व्यवस्था 
न आ जाय जिसमे मौलिक मानववादी और उन के समर्थक जनशिक्षा और 
जनसमितियो के संगठन का अपना कार्ये ही न कर सकें। अतः मौलिक 
मानववादी यह चाहेगे कि संसदीय लोकतन्त्र क्री सरकार और विपक्ष ऐसा हो जो 
उनके प्राथमिक कार्य मे सहायक हो और उस मे वाधक न बने । 


अब यह प्रश्न उठता है कि क्या मौलिक मानववादियो को स्वय अपनी राजनीतिक 
पार्टी का गठन करना चाहिए ? इसका यह भी विकल्प हो सकता है कि वे अन्य 
राजनीतिक पार्टियों मे काम करे और इस वात को सुनिश्चित करें कि सरकार 
और विपक्ष ऐसा हो जो उनके जनजागरण, जनशिक्षा और आधारभूत सगठनों 
को बनाने मे सहायक हो । 


यह स्मरण रहे कि मौलिक भानववाद के दर्शन की रूपरेखा को 946 में बनाया 
गया था और उसके 22 सिद्धान्तों का निरूपण किया गया था । उन सिद्धान्तो 
को रेडिकक डेमोक्रेटिक पार्टो के अखिछ भारतीय अधिवेशन में 946 के दिसम्बर 
महिने में बम्बई में स्वीकार किया गया था। उस समय मौलिक मानववादी 
उसी पार्टी में काम करते थे। उस अधिवेशन के बाद भी रेडिकल डेमोक्रेटिक 
पार्टी दो बे तक बनी रही और 948 मे कलकत्ता के उसके अखिल भारतीय 
अधिवेशन में बहुमत के निर्णय के आधार पर उसे विघटित कर दिया गया। 
उस समय अधिवेशन में बहुमत का यह मत था कि भौछिक मानववादियों को 
जनजागरण, जनशिक्षा और आधारभूत संगठनों को संगठित करने में अपने को 
लगा देना चाहिए। उनका यह भी विचार था कि राजनीतिक पार्टी कं रूप में 
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कार्य करने से वे अपने लक्ष्य के अनुहुप काम नहीं कर सर्कगे। इसी कारण 
रेडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी का विघटन करके “रेडिकल ह्ू,मनिस्ट मूवमेन्द” 
(मौलिक मानववादी आन्दोछन) का सूत्रपात किया गया । 


कलकत्ता में रेडिकल् डेमोक्रेटिक पार्टी का बहुमत समर्थित निर्णय सही था। 
इस निर्णय के पक्ष में दो खास कारण हैं जिनके आधार पर मौलिक मानववादियों 
को पार्टी के रूप मे काम नही करना चाहिए। इसका पहला कारण यह है कि 
जो व्यक्ति स्वतन्त्रता, समानता और ज्ातृत्व भावना के प्रसार और इन नैतिक 
मूल्यों के शिक्षा प्रसार में काम करना चाहते है वे स्वयं उनको विधान मण्डलो में 
ठीक से प्रस्तुत नही कर सकते । जनता के पथप्रदर्शन के साथ ही वे जनता के 
प्रतिनिधि नही वन सकते । मानववादी जनजागरण में नैतिक मुल्यों का पुनः 
मूल्याकन करना भी शामिल है । इसके अन्तर्गत जनता से यह माँग की जाती 
है कि वे कुछ परम्परागत मूल्यो का तिरस्कार करें और ऐसे नैतिक मूल्यों को 
अपनायें जो स्वतन्त्रता, विवेकवाद और धर्मनिरपेक्ष नैतिक मुल्यों पर आधारित 
हो । एक राजनीतिक पार्टी जो, बहुमत का मत प्राप्त करना चाहती है वह ऐसे 
सास्कृतिक नवजागरण को नहीं फेछा सकती। दूसरा कारण, जो पहले से 
अधिक महत्वपूर्ण है, वह यह है कि मौलिक मानववादी यह नहीं मानते कि 
सामाजिक-आथिक परिवतेनों को ऊपर से छादा जा सकता है। मानववादी 
क्रान्ति नीचे से आरम्भ की जानी चाहिए और उसका नीचे से ही विकास किया 
जाना चाहिए। इसके लिए नये ज्ञाव और विवेक और उसके अनुरूप जनमत को 
विकत्षित करना आवश्यक है। बाद में इन आदर्शों से सहानुभूति रक़ने वाली 
सरकार भी सहायक हो सकती है। ऊपर से छामे गये सामाजिक-आधिक 
परिवत्तेन में राज्य सत्ता की सहायता करने से तानाशाही उत्पन्न हो सकती है 
लेकिन इस प्रकार का परिवर्तन यदि नीचे से, जनता के सहयोग से और जनता 
द्वारा शुरू किया जाय तो उससे खोकतत्त की सीमाओं को विस्तृत करने मे 
सहायक होता है। मौलिक मानववादियों को कऋान्तिकारी सामाजिक परिवर्तत 
करने के लिए राजनीतिक सत्ता की आवश्यकता नही वरनु इसके भ्रतिकुल वे यह 
चाहते हैं कि जनता स्वयं राजनीतिक शक्ति प्राप्त कर उसका उपयोग करके 
सास्कृतिक सथजागरण के कार्य को सम्पन्न करे। राजनीतिक सत्ता प्राप्त न 
करने को इच्छा को न अपनाने के कारण मौलिक मानयवादी अपने लक्ष्यों की 
प्राप्ति के लिए सत्ता नही चाहते हैं। इसी कारण उतको अपनी अलग राजनीतिक 
पार्टी की स्थापना नही करनी चाहिए । 

दिसम्बर 948 में रेडडिकल् डेमोक्रेटिक पार्टी के विधटन के बाद कुछ मौलिक- 
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मानववादी अपने मानववादी आदझ्ञों के प्रसार के लिए कुछ दूसरी पार्टियों मे शामिल 
हुए ॥ वह प्रयोग भी सफल नही हुआ । उनमे से कुछ तो स्वयं सत्ता की राज- 
नीति के खेल मे लिप्त हो गये और वे स्वयं भी व्यावहारिक रूप से मौलिक 
मानववादी नहीं रहे। दूसरे छोगम निराश होकर राजनीतिक पार्टियों से 
अछूग हो गये और दुवारा मौलिकमानववादी आन्दोलन में शामिल हो गये । 


यह महत्वपूर्ण तथ्य है कि पार्टी पद्धति के क्रियाकलापो को सुधारा जा सकता है । 
भारत जैसे देश में जनता के बीच में पार्टी के बिना जनहित के कार्यों मे हिस्सा 
छेकर काम करना जितना श्रेयस्कर है उतना राजनीतिक पार्टियों मे शामिल्ल होकर 
वह काम करने में सहायक नही है । छोकतन्त्र के प्रत्येक रूप मे जनता जिस 
योग्य होती है उसे उसी के अनुरूप सरकार मिलती है। यदि भ्रष्द और सत्ता 
लोलुप राजनीतिज्ञों का राजनीतिक क्षेत्र मे प्रभाव है तो उसका यही कारण है 
कि उन्हे अज्ञान और सहज रूप से विश्वास करने वाले मतदाताओं का समर्थन 
मिलता है। इसका एक ही उपचार है कि मतदाताओं में अच्छे-बुरे की पहचान 
करने का विवेक उत्पन्न किया जाय । इसके लिए उन्हें स्थानीय जनसभितियों के 
रूप में संगठित करता आवश्यक है ।॥ ऐसी जनसमितियों के गठन के बाद पार्टियों 
के प्रत्याशियों को भी उस जनमत का आदर करना पड़ेगा जो जनसमितियाँ व्यक्त 
करेंगी । उस दशा में यह भी सम्भव हो सकेगा कि जनसमितियाँ अपने चयन 
से प्रत्याशी चुनाव में खड़े करें और समय-समय पर होते वाले चुनावों में उन्हें 
विजयी बनाये । इस प्रकार धीरे-धीरे जनसमितियों के प्रत्याशी पार्टियों के 
प्रत्याशियों का स्थान ले छेंगे और इसके प्रभाव मे पार्टी पद्धति भी अधिक लछोक- 
तान्त्रिक कार्यशेली अपना सकेगी । 


इस प्रकार अधिनायकवाद के बढ़ते हुए खतरे को और अधिनायकवादी तानाश्वाही 
की स्थापना को रोका जा सकेगा | इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए जनता में 
शक्तिशाली मानववादी आन्दोलन का प्रसार आवश्यक है और उसको जनसमितियों 
के हूप में संगठित करना अनिवाये है। छोकतान्त्रिक संस्थाओ के फार्यकलापो के 
सुधार के लिए और अधिनायकवादी खतरों को दूर करने के लिए मानववादी 
आन्दोलन को तेजी से चलाने की आवश्यकता है । 


चौदह 


सहकाएी अर्थव्यवस्था और विकेल्द्रित योजना 


संसार के विभिन्न देशो भे आजकल दोनो प्रकार की अर्थंव्यवस्थाएँ चादूु है। 
पूँजीवादी समाज मे प्रतिस्पद्धत्मिक मुक्त अर्थव्यवस्था चछती है तो कम्युनिह्ट 
व्यवस्था में सम्पूर्ण अर्थव्यवस्था का राष्ट्रीयकरण किया जाता है। ये दोनो 
प्रकार की अधथंव्यवस्थाएँ निराशाजनक रूप से विफल रही है। दोनों प्रकार की अर्थ- 
व्यवस्था के समर्थेकों मे भयकर प्रतिस्पर्द्धा है फिर भी संसार के विचारशील व्यक्ति 
इन दोनों से असन्तुष्ट है इससे भी अधिक यह वात है कि जो छोग वक्त दोनो 
ध्यवस्थाओ में पे किसी एक के समर्थक हैं उसका दृष्टिकोण नकारात्मक है। वे 
लोग एक व्यवस्था को पसन्द नही करते अतः दूसरी व्यवस्था के समर्थक बन जाते 
हैं। कम्युतिस्ट अर्थव्यवस्था, पूंजीवादी की नापसन्दगी के आधार पर स्वीकार 
की जाती है और जो लोग कम्युविस्ट व्यवस्था को नापसन्द करते है वे पूंजीवादी 
व्यवस्था के पोषक हो जाते हैं । 


(यहां “कम्युनिस्ट अर्थव्यवस्था” का अथे उस अथंव्यवस्था से है जो “वंश्ञानिक” 
समाणवाद के आधार पर पूर्ण रूप से राष्ट्रोयकृत होती है। “समाजवादी अर्थे- 
व्यवस्था” का प्रयोग यहाँ इसलिए नही किया गया है क्योकि उत्तका श्रयोग मिक्रित 
अर्भव्यवस्था के लिए किया जाता है ॥) 


मौछिक मानववादी इन्हीं दो प्रकार की अर्थव्यवस्थाओं मे से एक को चुनने तक 
सीमित नही रहना चाहते क्योकि यह दोनो ही असन्तोषणनक विकल्प है। एक 
तीसरा विकल्प है, वह है सहकारी अर्थव्यवस्था का । मौलिक मानववादियों का 
दावा है कि सहकारी अर्थव्यवस्था स्वतन्त्रता, समानता और अआतृत्व के नैतिक 
मूल्यों के अनुसार अधिक सगत है जबकि पूंजोवादी अर्थव्यवस्था और कम्युनिस्ट 
अरंब्यवस्था, दोनो इन मूल्यों की इष्टि से सगत नही हैं । 

पुंजीवादी व्यवस्था फो असफलता 

माकसे ने इस बात की भविष्यवाणी की थी कि पूँजीवाद अपनी विफलताओं और 
अन्तर-विरोधों के कारण असकल हू जायेगा और उसका तख्ता पलट दिया 
जावेगा । उसके अनुसार पूँजीवाद श्रमिकों की मजदूरों जीवनयापतर के स्तर से 
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कम रखेगा और नयी उद्चत प्रौद्योगिक विधियों का प्रयोग करके श्रमिकों कौ 
उत्पादकता को वढायेगा । इससे उत्पादन के साधनों का भी विकास होगा । 
लेकिन माक्से की यह भविष्यवाणी सही साबित नही हुई है । पिछले एक सौ वर्षों 
से कुछ अधिक समय का इतिहास जो उसकी पुस्तक “दास कंपीटल” के लिखने 
के बाद का रहा है, उसमे उन्नत पूंजीवादी देशो में श्रमिको की वास्तविक मजदूरी 
में घीरे-घीरे लगातार दृद्धि हुई है। इसके बावजूद पूंजीवादो अर्थव्यवस्था 
असम्तोपजनक और निराशाप्रद ही रही है। ऐसा अनेक कारणों से है। 


पहली बात यह है कि पूंजीवादी व्यवस्था मे बहुत असमानताएँ है। पूँजीवादी 
व्यवस्था में आ्थिक असमानता और विपमता निहित रहती है । श्रमिकों की 
वास्तविक मजदूरी बढ़ने पर भी घनी और निर्घन के वीच की खाई चौड़ी होती 
जाती है। 


दुसरी बात यह है कि पूंजीवादी अर्थव्यवस्था मे वस्तुओं और सेवाओ के उत्पादन 
में भारी असन्तुलन रहता है। इसका कारण यह है कि समाज में सम्पन्न लोग 
अल्पसंख्या में हैँ और उनकी क्रयशक्ति अनुपात से अधिक होती है। इसका 
परिणाम यह होता है कि अनावश्यक ऐश-आराम की वस्तुओं और सेवाओं का 


उत्पादन अधिक होता है जबकि अनिवार्य वस्तुओं और सेवाओं का उत्पादन 
सीमित होता है । 


तीसरी बात यह है कि पूंजीवादी अर्थव्यवस्था का आधार प्रतिस्पर्द्धा की भावना 
होती है जिससे अथंवाद विकप्तित होता है। पूंजोवादी व्यवस्था को कायम रखने 
के लिए उत्पादकता को लगातार बढ़ावा देना आवश्यक होता है । इससे अनेक प्रकार 
को बुराइयाँ उत्पन्न होती हैं । इस प्रकार की व्यवस्था में 'उपभोक्ता समाज' बन 
जाता है जिसमें आकर्षक ओर उच्च स्तर के विज्ञापन के द्वारा माँग को कृत्रिम 
रूप से बढ़ाया जाता है। इस प्रकार के अतिशय अर्थवाद से जीवन की गुणवत्ता 
पर कुप्रभाव पडता है। इसके साथ ही पर्यावरण और वातावरण बड़े आधार 
पर दूपित और विनाशकारी हो जाता है तथा प्राकृतिक साधनों की बरबादी 
अधिक होती है । यदि विकासश्चीछ देशो की वडी जनसश्या के आ्थिक स्तर को 
उस स्तर तक छाया जाय जिस स्तर पर बमरीका का जीवन स्तर है तो 
प्राकृतिक साधन कुछ वर्षों में ही समाप्त हो जायेंगे । जनता की उत्पादन भ्रक्तियो 
के इतनो बड़ी दिशाद्वीन बरवादो से वड़े पैमाने पर असन्तोष उत्पन्न द्वोता है । 


चौथी बात है कि पूंजीवादी उत्पादन पद्धति मे, जैसा कि माक्से ने कहा है, श्रमिक 
और उसके काम मे परस्पर सम्बन्ध नहीं रह जाता है। उनको भी उत्पादन 
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प्रक्रिया और उत्पादित वस्तुओं में कोई दिलचस्पी नहीं रह जाती है । श्रमिक की 
समस्त आधिक कार्यवाई उबाऊ और रसहीन प्रक्रिया मात्र रह जाती है। 


अन्तिम बात यह है कि जैसा कि एडम स्मिथ से सोचा था, कि पूँजीवाद अपनी 
अर्थव्यवस्था में आत्मसन्तुलन बनाये रखने मे असफल हो जाता है। एडम स्मिथ 
और दूसरे शास्त्रीय अर्थशास्त्रियो ने मुक्त व्यवसाय के आधार पर अर्थव्यवस्थायत 
सन्तुलन की धात सोची थी । मुक्त प्रतिस्पर्द्धा से मूल्य निर्धारित नही होते और न 
श्रमिक्रों की प्रतिस्पर्दधा से मजदूरी ही निश्चित होती है । बहुराष्ट्रीय एकाधिकारी 
कम्पनियाँ उत्पादन के क्षेत्र मे अपना प्रमुत्व बनाये रखती है और सुदृढ़ मजदूर सं 
मजदूरों की खपत को नियन्त्रित करते है। मूल्यों और मजदूरी का सामंजस्य 
खपत और माँग के सिद्धान्त के अनुसार नही होता जैसा कि शास्त्रीय अय॑शास्त्रियो 
का दावा था । इसके परिणामस्वरूप पूँजीवादी अर्थव्यवस्था में गतिरोध, मुद्रा- 
स्फीति और बडी सख्या में बेकारी फेलने के सकट उत्पन्न होते है। अर्थव्यवस्था 
को बचाने के छिए और स्थिति को सुधारने के लिए राज्य को हस्तक्षेप करना 
पडता है। राज्य के इस हस्तक्षेप में यह निष्फर्प निकलता है कि पूँजीवादी व्यव- 
स्था अपने मूल रूप को छोड़े विना जीवित नहीं रह सकती। 


फम्युनिप्ट अर्थव्यवस्था की असफलता 

पूंजीवादी अधेव्यवस्था की तुलना में कम्युनिस्ट अर्थव्यवस्था में कम असमानता 
होती है और रोजगार की अधिक सुरक्षा रहती है। ये सुविधाएँ श्रमिक को 
स्वतन्त्रता और लोकतान्त्रिक अधिकारों की कीमत चुकाने पर मिलती है । छाभ के 
स्थान पर उसे अपने अधिकारों का बलिदान करके अधिक मूल्य चुकाता पड़ता है। 
इस बात के भी अनेक कारण है कि अर्थव्यवस्था का पूरी तौर से राष्ट्रीयकरण 
स्वतन्त्र लोकतान्निक समाज के साथ असग्रत ही जाता है । 


पहछी वात तो यह है कि उत्पादन के साधनों का पूरी तौर से राष्ट्रीयकरण करने 
से आविक सत्ता उन्ही हाथी में केन्द्रित हो जाती है जिनमे राजनीतिक सत्ता का 
पढुछे ही केग्द्रीयकरण हो जाता है। इस वात पर हम पहले ही जोर दे चुके हैं 
कि आधुनिक राज्य अपने क्रिया-कलापो और शक्ति के प्रसार से सर्वक्षक्तिमान रूप 
के चुका है। राजनीतिक केन्द्रीजरण वाछे राज्य मे आथिक सत्ता के केन्द्रीकरण 
से छोडतन्त को बनाये रसना असम्भव हो जायेगा । 


बुंसरीं बात यह्द है कि उत्पादन के साधनों के राष्ट्रीयकरण में यह भी शामिल ह्वै 
फि सचार के साधन जैसे रेडियो, टेलीविजन, संयाद समितियों, दैनिक समाघार-पत्र 
और दूमरी पत्र-बजिडाएँ और पुस्तरो तथा साहित्य का प्रकाशन सभी उसकी 
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परिधि मे भा जाय । संचार के साधनों पर राज्य के एकाधिकार से अभिव्यक्ति 
की स्वतन्त्रता जो लोकतन्त्र की प्राणवायु है, पर कुप्रभाव पड़ता है। 


तीसरी बात यह है कि सभी क्षेत्रों मे राष्ट्रीयकरण होने में शिक्षा का राष्ट्रीयकरण 
भी शामिल है। स्कूल, कॉलेज, विश्वविद्यालयों और अन्य शैक्षिक संस्थाओं पर 
राज्य का नियन्त्रण होने से शिक्षा और ज्ञान की स्वतस्त्रता के सभी पहलू नष्ट हो 
जायेंगे । 


चौथी बात यह है कि अर्थव्यवस्था के राष्ट्रीयकरण से सभी प्रकार की सेवाओं का 
भी राष्ट्रीयकरण हो जायेगा जिससे न्यायाधीश और वकीछ भी प्रभावित होगे । 
उस दा मे न्‍्यायपालिका की स्वतस्त्रता और विधि का पेश्ञा राष्ट्रीयक्त अथे- 
व्यवस्था मे नप्ट हो जायेगा । 


पाँचवी बात यह है कि कम्युनिस्ट देशों मे कृषि का राष्ट्रीयकरण विफल्ठ रहा है । 
सोवियत सध मे निजी स्वामित्व वाले कृषि फार्मों की उत्पादन दर राज्य के फार्मो 
की उत्पादन दर से अधिक है। पोलंण्ड की कम्युनिस्ट व्यवस्था मे तो कृषि के 
राष्ट्रीयकरण को समाप्त करके फिर से किसानो को अपनी भूमि पर खेती करने 
की स्वतन्त्रता प्रदान की गयी जिससे क्रपि के उत्पादन को प्रोत्साहित किया जा 
सके । इससे स्पष्ट है कि कृषि के क्षेत्र मे भूमि पर राज्य का स्वामित्व और 
उसके राष्ट्रीयकरण की व्यवस्था भनुपयुक्त सिद्ध हुई है । 


छठी बात यह है कि छोटे उद्योगों के क्षेत्र मे, जो अर्थव्यवस्था का काफी बड़ा 
हिस्सा है, राष्ट्रीयकरण उपयुक्त नही है । छोटे उद्योगो और उद्यमो में छोटे उद्यम- 
कर्ताओं के निजी उद्यम को समाप्त करने से कोई छाभ नही होता है और उन्हें 
जनता की आवश्यकताओं को पूरा करने से रोक दिया जाता है । 


सातवी बात यह है कि यह अनुभव से देखा गया है कि सरकारी उद्योगों, 
उद्यमों की व्यवस्था, प्रबन्ध मे छापरवाही और अकुशछता से काम होता है। 
राज्य के उद्योगो मे छाम्र कमाने की प्रवृत्ति न होने से उनमे कुशलता तभी कायम 
रखी जा सकती है जब उनके प्रवन्ध मे सामाजिक उत्तरदायित्व की ऊँची भावना 
हो। जिस आवविक व्यवस्था मे केन्द्रीयकृत नौकरश्ाही के प्रभुत्व के कारण 
आवश्यक सामाजिक उत्त रदायित्व की भावना उत्पत्त नही हो पात्ती । 


अन्तिम बात, जो सम्भवतः सबसे अधिक महत्व की है, माक्से द्वारा निरषित थ्रमिको 
के काम से विरक्त रहने की समस्या की है। माक्से मे पूंजीवादी अर्थव्यवस्था का 


यह सबसे बड़ा दुर्गुण माना है कि वह राष्ट्रीयकृत अर्थव्यवस्था मे भी बना रहता है । 
पूंजीवादी उत्पादन से श्रमिक को विरक्ति हो जाती है क्योकि उसे उत्पादित वस्तु 
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और उत्पादन की प्रक्रिया में कोई दिलचस्पी नहीं रह जाती है। राष्ट्रीयक्रत 
अर्थव्यवस्था मे श्रमिक की विरक्ति समान रूप से बनी रहती है। किसी उद्योग 
अथवा उपक्रम में काम करने वाले श्रमिक के लिए राष्ट्रीयकरण से केवल इतना 
ही अन्तर पड़ता है कि उद्योय का मालिक बदल जाता है । श्रमिक निजी उद्योग 
पति का नौकर होने के ह्थान पर राज्य उसका मालिक हो जाता है। उत्पादन 
की प्रक्रिया से उनकी विशृक्ति बनी रहती है और उत्पादित वस्तुओ के स्वामित्व 
में भी उसकी कोई दिलचस्पी नही रहती है । 


सह॒कारो अर्थव्यवस्था 

[ सहकारी अर्धेव्यवस्था की जो रूपरेखा यहाँ दी जा रही है वह्‌ लेखक की पुस्तिका 
"हू मनिस्ट एप्रोच टु इकनामिक डेवलूपम्ेन्ट” [इंडियन रेनेसां इस्टीट्यूट की 
ओर से प्रकाशित) के आधार पर प्रस्तुत की जा रही है । मई 956 में रेडिकल 
ह्यमनिस्ट सेमीनार में उक्त तिष्कप निकाछे गये थे] 


सहकारी अर्थव्यवस्था में उत्पादन, वितरण और विनियम के मुख्य साधनों को न 
तो व्यक्तिगत निजी स्वामित्व के अधिकार मे रखा जायेगा और न ही उन्हे राज्य 
के अधिकार मे लिया जायेगा वरन्‌ अत्येक उद्यम और उपक्रम के श्रमिको और 
कर्मचारियों की सहकारी समितियों को सौपा जायेगा । ऐसा करने से मालिक- 
मजदूर का सघपे समाप्त किया जा सकेगा । मजदूरी पर काम करने वाले लोगो 
के स्थान पर नयी व्यवस्था मे अपना रोजगार चलावे वाले लोग संगठित हो 
जायेंगे । निश्री उद्योगपतियो और राज्य श्रमिकी का श्योपण नहीं कर सकेगा | 
उत्पादन के सांघतों के स्वामी होने के साथ ही श्रमिक उत्पादित चस्तुओ के भी 
स्वामी हो जायेगे और श्रमिकों को आर्थिक प्रक्रिया में सक्रिय दिलचस्पी लेते का 
अवसर मिलेगा । श्रमिकों मे अपने काम से विरक्ति की स्थिति एकदम समाप्त हो 
जायेगी । स्वतन्जता, समानता और प्रातृत्व के नैतिक मूल्यों की सबसे अच्छी 
अभिव्यक्ति सहकारी अर्थव्यवस्था में होती है । 


इस बात पर अतिशय जोर देने की आवश्यकता नहीं है कि सहकारी अधेव्यवस्था 
की सफलता के लिए कुछ सास्कृतिक पृष्ठभूमि हीना आवश्यक है। सहंकारी 
उद्यम में लगे व्यक्ति में स्वय अपना काम करने और किसी काम को घुरू करने 
की भावना होनी चाहिए । उनमे यह विश्वास होता चाहिए कि वे अपने प्रयास से 
अपना ओर अपने सहयोगियों का भला कर सकते हैं। उनमे अपने क्वाम के प्रति 
ईमानदारी होनी चाहिए ओर परस्पर अनुरूप सम्बन्ध होते चाहिए, जो सभो के 
लिए छामप्रद द्वो। सहकारिता को सफलता के लिए पूंजीवाद और कम्युनिज्म 
से अधिझ ऊँची कोकतान्त्रिक सस्कृठि जी आवश्यकता होती है । स्वतन्त्रता, 
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समानता और भ्रातृत्व के नैतिक मूल्यों के साथ ही व्यक्तियों मे विवेकबाद बौर 
आत्मविश्वास होना चाहिए । उनके आधार पर ही सहकारी संगठनों की उन्नति 
निर्भर करती है। ईमानदार सहकारी व्यक्ति ही सहकारी उद्यम और उपक्रम 
सफलतापूर्वेक चला सकते हैं 


पूँजीवादी और कम्युनिस्ट, दोनो प्रकार की अवंव्यवस्थाओं के अन्तर्गत सहकारी 
समितियाँ इस समय काम कर रहो है, इसलिए यह आवश्यक है कि सहकारी 
अधेव्यवस्था की स्पष्ट रूप से व्याख्या की जाय, जब हम इसकी चर्चा उक्त दोनों 
व्यवस्थाओ के विकल्प के रूप मे करते हैं। किसी भी अर्थव्यवस्था का मुख्य 
चरित्र उसके उत्पादन के ढंग के आधार पर निश्चित किया जाता है । उत्पादित 
वस्तुओं का वितरण और विनिमय उसके मूल चरित्र के सहायक गुण माने जाते 
हैं, छेकित उत्पादन की पति को उसका आधार माना जाता है और उत्पादन की 
पद्धति और ढंग इस बात पर निर्मर करता है कि उत्पादन के साधनों पर किसका 
स्वामित्व है। पूंजीवादो अर्थव्यवस्था मे उत्पादन के मुख्य साधन कुछ थोड़े से 
व्यक्तियों के स्वामित्व में रहते हैं। इसके परिणामस्वरूप उत्पादन निजी लाभ 
की इष्टि से किया जाता है और मालिक-मजदूर के सम्बन्ध भी इसी आधार पर 
निर्धारित होते हैं। कम्युनिस्ट अर्थव्यवस्था मे, भूमि और उद्योग दोनों पर राज्य 
का स्वामित्व हो जाता है और उत्पादक कार्य राज्य द्वारा निर्धारित उद्देश्यों के 
लिये किये जाते हैं जो कुल व्यक्तियों के सामान्य उद्देश्यो के पूरी तरह अनुकूछ नही 
होते और मालिक-मजदूर के सम्बन्ध उत्पादन के साधनों के स्वामित्व के रूप में 
राज्य द्वारा निर्धारित किये जाते हैं। सहकारो अर्थव्यवस्था मे यह कल्पना की 
जाती है कि भूमि और उद्योगों में उन व्यक्तियों के समूह का सहकारी आधार पर 
स्वामित्व रहेगा जो उनमे काम करते हैं और उनमें उत्पादन की प्रेरणा सहकारी 
ब्यक्तियी के अनुरूप आथिक सम्बन्धों के आधार पर उनकी आशिक स्थिति 
सुधारना होता है। उस व्यवस्था मे मालिक-मजदूर का अन्तर नही किया जाता 
ओर दोनो व्यवस्थाओ में समानता के आधार पर परस्पर सहयोग करते हैं। जब 
व्यवस्था का अधिकांश उत्पादन इस प्रकार के सहकारी ढ़ग से होगा तब यह माना 
जायेगा कि सहकारी व्यवस्था की स्थापना हो गयी है। 


इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि सहकारी अयंव्यवस्था में उत्पादन पद्धति का 
मुख्य चरित्र “सहकारिता” के आधार पर स्थिर होगा । उसे सहकारी वित्त, 
सहकारी विपणन से सहायता मिलेगी। उपभोक्ताओं को उनकी आवश्यकता को 
वस्तुएँ उपभोक्ता सहकारी मडारी के माध्यम से मिलेगी। इस बात को देखा जा 
सकता है कि समस्त आधविक क्षेत्र को सहकारिता के अधीन छाता ने सम्भव है 


और न ही आवश्यक । सभी आशिक पद्धतियों में विभिन्न प्रकार के पन्धे होते 
हैँ जिनको व्यक्तितत आधार पर चढाया जाता है, वे वेसे ही चलते रहेंगे । 
इस प्रकार के उद्यम कला, चिकित्सा, कानुन आदि क्षेत्र के होते हैं ॥ यह पहले 
ही कहा जा चुका है कि पूँजीवादी और कम्युनिस्ट अ्थेव्यवस्थाओ में सहकारिताओं 
की थोड़ी भूमिका है। पूजीवादी समाज मे ही राज्य के उद्योगों का अभाव नही 
है वैसे थह भी देसा जा सकता है कि कम्युनिर व्यवस्था में भी सभी प्रकार के 
पूंजीवादी अर्थात्‌ व्यक्तिगत स्वामित्व के उत्पादन को समाप्त नही किया जाता है। 
अतः जब सहकारिता के आधार पर कृषि और उद्योग के अधिकांध क्षेत्र में उत्पा- 
दन संगठित कर लिया जायेगा तो पूरी आर्थिक व्यवस्था में उसी सहकारी भावना 
का प्रभुत्व हो जायेगा 


उत्पादकों की सहकारी समितियों में वे सभी छोग जो उसकी श्रमिक समिति के 
सदस्य होगे, जो इसके कार्य में अपना थोग देकर उसमे भागीदार बनेंगे और ऐसे 
लोग भी होगे जो अपनी भूमि अथवा पूंजी समिति के उत्पादन काये में लगायेंगे। 
जो व्यक्ति केवछ भूमि अथवा पूंजी ऊूगायेगे लेकिव उसके उत्पादन कार्य में श्रम 
मही करेंगे वे सहकारी समिति के सदस्य नही माने जायेंगे, छेकिन उन्हें किराया 
अथवा ब्याज उनकी भूमि और पूंजी के मुआवजे के रूप में दिया जायेगा | 
उत्पादकों की सहकारी समिति में भूमि और पूँजी के हिस्से को सदस्यों के पाररपरिक 
सामजस्य से निर्धाश्ति फिया जायेगा । जैसे-जैसे सहकारी इकाई की प्रगति 
होगी, वह अपनी अधिक आमदनी से अपने लिए आवश्यक स्रोती को स्वेय 
उपलब्ध करेगी । ऐसा करके बाह्य साधतो पर आश्रित न होकर स्वतत्त्र रूप से 
अपने साधनों को एकत्र कर लेगी । 


सहकारी इकाई चाहे जितनी छोटी हो उसके प्रवन्ध को लोकतान्मिक ढेग से इस 
प्रकार चलाया जायेगा जिससे उसके व्यक्तिगत सदस्यों का महुत्व घट न जाय। 
फिर भी सहकारी समितियों के क्षाकार के सम्बन्ध में कोई पूर्वे निश्वित धारणा 
नहीं बनायी जा सकती । [डब्ल्यू ए छेविस ने अपनी पुस्तक थ्योरी आफ 
इकनामिक ग्रोथ” (955) पृष्ठ 35 से यह सुझाव दिया है कि सहकारी हूपि 
फा्मे मे पाँच या छह परिवार होने चाहिए] सहकारी समिति इतनी बड़ी होनी 
चादिए जिससे उसका प्रवन्ध सुचारू रूपसे चलाया जा सके । सेकिन दूसरी 
ओर वैज्ानिक तरीको को थपनाने के लिए उत्पादक-सहकारी सम्रिति बड़े आकार 
की भी हो सकती है । ऐसे उद्योगों में जिनमे टेक्‍्नालॉजी-प्रौद्योगिकी का उपयोग 
दिया जा सवता है उतमे थ्रमिकों की अधिक संख्या को काम में छगाने की जरूरत 
पड़ती है, उनमे पूँजी भी अधिक लगानी पडतो है, जो छोटो सहकारी समिति 
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की क्षमता से बाहर है। ऐसी स्थिति में स्वतन्त्रता ओर सहकारी उत्पादन के 
लिए यह जरूरी होगा कि कुशछता का बलिदान किया जाय और नीचे स्तर की 
प्रौद्योगिकी का उपयोग करके छोटी सहकारी इकाईयों के द्वारा उत्तादन कराया 
जाय। ऐसी कुछ ही शाखाएँ होगी जहाँ उच्च प्रौद्योगिकी को छोड़ कर नीचे 
स्तर की प्रौद्योगिकी को अपनाने की जरूरत पड़ेगी । ऊपरी तौर से देखने से 
मालूम होता है कि बहुत बड़े क्षेत्र मे उन्नत प्रौद्योगिकी को छोड़ने की जरूरत नही 
पड़ेगी और जहाँ इसकी जरूरत भी पड़ेगी वह भी थोड़े समय के लिए होगी । 
आधुनिक प्रौद्योगिकी के विकास से अब यह सम्भव हो गया है कि बहुत बड़े क्षेत्र 
में विद्युत का वितरण किया जा सके और दूरदराज के क्षेत्रों में भी वह्‌ कम छागत 
पर पहुँचायी जा सकेगी । इस प्रकार की ऊर्जा घोर विद्युत के प्रयोग से यह 
सम्भव हो सकेगा कि ग्रामीण क्षेत्रों के कस्वों और कृषि उपनगरों में छोटी इकाइयाँ 
स्थापित करके उनसे कुशलतापूर्वक उत्पादव किया जा सके । विभिन्न प्रकार के 
उद्योग जैसे कताई और बुनाई केन्द्र, दियासलाई बनाने के छोढे कारखावे और 
छोटे औजारो को बनाने के कारखानो की छोटी इकाइयाँ स्थापित की जा सकती 
हैं। इस बात को भी ध्यान मे रखा जाना चाहिए कि आधुनिक प्रौद्योगिकी का 
विकास पूंजीवादी उत्पादन पद्धति के सहायक के रूप में हुआ है। विकेन्द्रित 
अरथव्यवस्धा की आवश्यकताओं के लिए भी इसका उपयोग किया जा सकता है । 
ऐसा करके छोटे-छोटे कारखानो में कुशलतापूवंक उत्पादन किया जाना सम्भव हो 
गया है। विक्ेर्द्रित उत्पादन के लाभ यह भी होगे कि व्यक्ति क्राम आरम्भ 
करने के अधिक अवसर प्राप्त कर सकेगा, अच्छे स्वास्थ्य और सफाई तथा 
उपभोक्ताओं को अच्छी सेवाएँ प्रदान करने मे इनसे मदद मिलेगी। आगे चलकर 


इस प्रकार की इकाइयो भे कुशलता बढ सकेगी और बड़ी इकाइयों की तुलना में 
अपनी कुशलता से लोगों को अधिक सन्तुष्ट कर सकेंगी । 


यह बात आसानी से समझी जा सकती है क्रि आवश्यक सॉम्कृतिक पृष्ठभूमि और 
नवीन प्रौद्योगिकी के उपयोग से उत्वादक-महकारिताओं के क्षेत्र में कृषि औौर 
उपभोक्ता वस्तुओं के उत्पादन को छामा जा सकता दै। इनके आधार पर अनेक 
बड़े उद्योगों का भी संचाद्न किया छा सकता है। इसे मभीनी ओजाद और 
रसायनिक उद्योग द्वो सबते हैं। हेस गामदों में जहाँ उतपादद पर इकामिकार, 
अधिक पूँजी की आवश्यकता अबबा उत्पादन के श्रादविक साथती के एक बात 
पर केन्द्रित होने का कारण है उनमे उल्दावकत्सद्धकारी समितियों अध्छी इत्वाबक 
संगठन की भूमिका नहीं तिभा रड़जी। ठेके, विमात औटवई़ विशुत वल्वादस 
केन्री के छिए जिम मात्रा में पंत दी आवश्यकता ढीयी है जलवा प्रग# किए अब 


प्राकृतिक साधनों के एक स्थान पर उपलब्ध होने की आवश्यकता है वहाँ वस्तुओं 
के उत्पादन और सेवाओ को प्रदान करने मे एकाधिकार हो सकता है। ऐसे 
मामलों में सहकारिता के सिद्धान्त को संस्थागत रूप में अभिव्यक्त किया जा 
सकेगा । उत्पादको और उपभोक्ताओ के सगठित सहयोग से उद्योगी मे विरोधी 
हितों को खत्म किया जा सकेगा और दोनों के छाभ के लिए उनका प्रयोग किया 
जा सकेगा । स्वायत्तशासी संगठनों को कानूती आधार पर सगठित किया जा 
सकेगा जिनमे वस्तुओ और सेवाओ को उत्पन्न करने वालो और उपभोक्ताओ को 
प्रतिनिधित्व देकर ऐसे उद्योगों को स्थापित किया जा सकेगा ओर उन्हें 
संचालित किया जा सकेगा । किसी भी दशा मे किसी भी उद्योग को राज्य के 
स्वामित्व मे स्थापित नही किया जायेगा और उसका सचालन और नियस्त्रण भी 
राज्य के अधीन नहीं होगा । किसी भी योजना में आरम्भिक पूंजी की व्यवस्था 
राज्य की ओर से की जा सकेगी । उसको ऋण अथवा आंशिक रूप से ऋण 
और आशिक रूप से स्वाथत्तशासी संस्था को वह पूँजी दी जा सकेगी । 


इस प्रकार उत्पादन का अधिकाश क्षेत्र उत्पादकों करी सहकारी समितियों के 
अन्तर्गेत आ जायेगा और कुछ मे स्वायत्तशासी उत्पादकों और उपभोक्ताओं की 
सहकारी समितियों की स्थापना होगी । वस्तुओं के वितरण का अ्रबन्ध फुटकर 
अथवा थोक उपभोक्ता उद्यमो के द्वारा कराया जा सकेगा । सहकारी अर्थव्यवस्था 
के अन्तर्गत वित्तीय सहायता की व्यवस्था सहकारी ऋण समितियाँ, सहकारी 
बैंकों के द्वारा की जा सकेगी। ये संस्थाएँ केंद्रीय सहकारी बैक से सम्बन्धित 
द्वो सकती है। सहकारी वैको में उत्पादको और उपभोक्ताओं की सहकारी 
समितियाँ अपनी रकम जमा करेंगी और जो व्यक्ति सहकारी आन्दीलन मे 
दिलचस्पी रखते हैं वे भी अपने घन को उनमे जमा कर सकेंगे। कर मोर राज्य 
के ऋणों को सहकारी अर्थव्यवस्था को विकसित करने के लिए वित्तीय साधन के 
रूप में इस्तेमाल नहीं किया जायेगा, यद्यपि इस प्रकार से आरम्भिक दौर में 
कुछ उचित सहायता मिल सकती है। विकसित अर्थव्यवस्था में कर से प्राप्त 
घन का उपयोग राज्य के विकेन्द्रित क्रियाकछापो को चछाने में किया जाना 
चाहिए और उसके द्वारा आथिक असमानता को कम करने में किया जाता 
घाहिए। राज्य के वित्तीय साधनों का उपयोग विशिन्न क्षेत्रों में प्राकृतिक 
साधनों के अमन्तुछून से उत्पन्न असमानता व सास्कृतिक असमान विकास को 
मिटाने और दुसरे आवश्यक कार्यों के लिए किया जाता चाहिए । 


सहकारी अरनव्यवस्था मे सपत और माँग को सुसम्बद्ध करके उत्पादको के निर्णयों 
ओऔर उपभोक्ता पी पसन्द मे सम्तुलन छाया जायेगा और मूल्यों को उचित आधार 
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दिया जा सकेया । उत्पादन का मुख्य उद्देश्य उपभोक्ताओं की आवश्यकताओं 
को पूरा करमा है बजाय इसके कि वस्तुओं और सेवाओं के सापेक्षिक सम्बन्धों 
के आधार पर मूल्य निर्धारण पर जोर दिया जाय । यह सही है कि पूँजीवादी 
अर्थव्यवस्था मे मूल्य निर्धारण की प्रक्रिया बडी असन्तोपजनक होती है। इसका 
मुख्य कारण है बहुराष्ट्रीय एकाथिकारी कृम्पतियों का और कुछ देशों में 
श्रमिको के शक्तिशाली संगठनों का विकास। सहकारी अर्थव्यवस्था में इस 
प्रकार के एकाधिकारी संगठन मही बन सकेंगे ।  विकेन्द्रित सहकारी अर्थव्यवस्था 
मे उत्पादकों की सहकारी समितियों को संख्या अधिक होगी और कुछ स्वागत्तशापी 
उत्पादको और उपभोक्ताओं के सहकारी सघ होगे । इनके प्रभाव से अधेव्यवस्था 
में उपभोक्‍ताओ का प्रभुत्व सबसे अधिक हो जायेगा। 


सहकारी अर्थव्यवस्था की रूपरेखा जो ऊपर प्रस्तुत की गयी है वह ऐसी व्यवस्था 
नही है जिसे सरकार की ओर से ऊपर से शुरू किया जाय और राज्य की थोर से 
स्थापित किया जाय बल्कि वहें मूलरूप से जनता द्वारा बनायो जायेगी। 
स्थानीय लोगो दरा अपने लिए आधिक स्वतन्त्रता को प्राप्त करने के प्रयास के 
रूप मे उसे स्थानीय आधार पर पहछ करके शुरू किया जायेगा । यही कारण 
है कि इस सम्बन्ध में किसी पक्की योजना को तैयार नहीं किया गया है। यह 
बात अस्वाभाविक होगी कि यह मान लिया जाय कि लोगों की आधिक स्वतन्त्रता 
की आार्कॉक्षा की अभिव्यवित एक ही रूप मे प्रकट होगी, यहां इतना ही दर्शाने का 
प्रयास किया गया है कि सहकारी अर्थव्यवस्था व्यक्ति की आशिक स्वतन्त्रता के 
विकास और सरक्षण कर सकने वाली साहइ्य वाली व्यवस्था है। आधुनिक 


जदिल समाज की आवश्यकताओं को पूरा करने में यह व्यवस्था सबसे अच्छी 
व्यवस्था है । 


यद्यपि सहकारी अभव्यवस्था वी स्थापना नीचे से यनता द्वारा विकसित को 
जायेगी लेकिन इस प्रकार की व्यवस्था से मिन्नता और सहानुभूति रखने वाला 
राज्य उसमे सहायक हो सकेगा ) सहकारी अवैव्यवस्था की स्थापना के लिए 
जिस प्ररार की लोफप्रिय आार्कौक्षा की आवश्यकता है उसी भाकाक्षा के आधार 
पर वास्तविक लोव वनन्‍्त्र को स्थावित किया सा सकेगा, इसका उल्लेख पिछले 
अध्याय भे किया जा चुका है। मानववादी नवजागरण से जिन नैतिक ४र्प 
मानव मूल्यों का सूजन होगा उनसे राजनीति, अवेब्यवस्था और सामाजित न॑ हित 
में छोकतान्ध्रिक रूपास्तरण हो सक्रेया। जो लोग गहकारी अध्यवस्था की 


बनाने के काम भे लगेंगे उन्हें सहानुभूति रफने बाछे छोकताज ते साहब 
सहायता मिछेगी । 


[॥7 


यदि समाजवाद की परिभाषा में सभी उत्पादन के साधनों और विपणन का 
राष्ट्रीयकरण करने का उल्लेख न हो वरन्‌ उसे स्वतन्त्रता, समानता और भ्रातृत्व 
के मूल्यों के भाघार पर गठित व्यवस्था के रूप मे स्वीकार किया जाय तो ऊपर 
बतायी गयी सहकारी अर्थव्यवस्था वास्‍्तव में समाजवादी अर्थव्यवस्था होगी। 
उमके द्वारा देश के आधिक ढाँचे का अधिकतम लोकतनन्‍्त्रीकरण हो सकेगा। 


सहकारी अथंव्यवस्था राज्य द्वारा स्थापित और निजी स्वामित्व वाले उद्योगों को 
नष्ट नहीं करेगा। सहकारी अधे॑व्यवस्था को नीचे स्तर से बनाने की 
प्रक्रिया के दौरान उक्त उद्योग बने रहेगे। लेकिन उनमे उपयुक्त परिवर्तत किये 
जायेंगे। जहाँ तक राज्य द्वारा सचाछित उद्योगो का सम्बन्ध है, उनको दो 
श्रेणियों मे वाँटा जायेगा । जिन उद्योगो का प्रबन्ध सहकारी इकाईयो द्वारा 
किया जा सकेगा उनझो ऐसी सहकारी इकाइयों को सौप दिया जायेगा और जिन 
उद्योगों का इस प्रकार प्रबन्ध नही हो सकेगा उनको स्वशासित सगठनों को सौंपा 
जायेगा जिनमे उत्पादकों और उपभोक्ताओ के बराबर प्रतिनिधि रखें जायेंगे । 
इस भ्रकार के स्वशासित सगठनों की स्थापना कानून द्वारा की जायेगी। निजी 
स्वामित्व के उद्योगो को मुक्त रखा जायेगा, जिससे वे नयी व्यवस्था में रह कर 
प्रतिस्पर्द्धा से अपनी उपयोगिता दिस्ा सके । लेकिन उनको लोकतान्त्रिक श्रमिक 
कानूनों का पालन करना पडेगा। इस प्रकार के कानूनो का उद्देश्य केवल 
श्रमिको के आधिक हितो की रक्षा करना ही नही होगा वरन्‌ उद्योगो के प्रवक्‍न्ध 
में और उसके छाभ में श्रमिको को हिस्सा दिखाना भी धामिल होगा। उद्योगों 
के प्रबन्ध में श्रमिको को हिस्सेदारी उनके हारा योग्यता और कुशलता से अपनी 
जिम्मेदारियों को पूरा करने के अनुपात में बढायी जायेगी। किसी उद्योग के 
लाभ में श्रमिकों को हिस्सेदारी सुनिश्चित करने के लिए इस बात की व्यवस्था की 
जा सकती है कि उनके वेतन के एक थज्ञ के बदले में उन्हे उस उद्योग की स्वा- 
मित्व वालो कम्पनो के हिस्से दिये जायें। 
विश्रासश्ील देश की वर्तमान आधिक व्यवस्था का आकार और उसकी उत्पादन 
की क्षमता सीमित रहती है। वर्तमान सीमित आधविक व्यवस्था के छोकतन्वी- 
करण से मुख्य समस्या सुल्झायी नही जा सकेगी । मुख्य समस्या को सुछूकाने 
के लिए आविक नियोजन की आवश्यकता है, जिसके आधार पर न्‍्यायपूर्ण आाधिक 
वेयवस्था को स्थापना की जा सऊे । 
विकेन्द्रित आयिक योजना 
फम्युनिस्ट स्पवस्था में आविक नियोजन की आवश्यकता इसलिए पड़ती है वयोकि 
उसमें सभी उत्तादन के साधन, वितरण ओर विनियम राज्य के अथीन होते है। 
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चूकि कम्युनिस्ट व्यवस्था पिछड़े देश ने उत्ता में छायी झवः इन्दुनिल्ट बोवदा का 
मुख्य उद्देश्य देश का आविक्र विकास करता था । 





मन 
लगाना, मूल्य बाघार देना, राज्य द्ारा खरीद, आयाव-नियाँत निवसन, कद और 
सहायता आदि तरीक्षों से उन्नत पूँजीवादी देझ्लों में अर्थव्यवस्था को सुदृढ़ करने का 
प्रयास किया जाता है । 


राज्य द्वारा योजना लागू करने से केन्द्रीकरण और अफसरधाही को बढ़ावा मिलता 
है। विशेष रूप से कम्युनिस्ट देशों मे राज्य द्वारा आिक योजना चालू करने 
से व्यक्तिगत स्वतन्त्रता मे काफी कमी करनी पड़ती है । इस से भी अधिक 

ह॒त्वपूर्ण वात यह है कि आधिक योजना की कुछ छागत पर विचार किया जाता 
है और छोकप्रिय निर्णयो के आधार पर उनकी प्राथमिकताएँ निश्चित नहीं की 


जाती हैं। इसी आधार पर यह विचार व्यक्त क्रिया जाता है कि आधिक योजना 
पद्धति व्यक्तिगत्त स्वतन्त्रता! के प्रतिकूल है । 


यह विचार सही नही है। प्रत्येक विवेकपूर्ण काये के छिए योजना की आवद्य- 
कता पडती है और उसके द्वारा पूर्व निर्धारित लक्ष्य को पाने के लिए विवेकपूर्ण 
ढग में काम करना पडता है। इससे यह निष्कपं निकछता है कि आर्थिक विकास 
के लिए जनता के प्रयास के लिए योजना पद्धति अपनायी जाय। लेकिन 
योजना इस्त प्रकार तेग्रार की जानी चाहिए जिससे व्यक्ति की स्वतन्त्रता और 
उसके कल्याण का मूल उद्देदय पूरा किया जा सके । यदि आधिक योजना को 
मौलिक रूप से केन्द्रित रखा जाय और यदि उसे व्यक्ति की स्वतन्त्रता और उतके 


कल्याण के लक्ष्य को पूरा करने के अनुरूप रखा जाय, तो योजना पद्धति से उत्पन्न 
खतरों को खत्म किया जा सकता है । 


क्लाविक योजना के सम्बन्ध में उक्त दृष्टिकोण पर कुछ निष्कर्ष विकाले गये है 
जिनका उल्छेश्व नीचे किया जावेगा । भारत में नियोजन के अनुभव के शण्मभे 
में उनका खास महत्व है । 


[इस सम्बन्ध में तीन अभिलेलों को आधार माना गया है--() ५७, ४५ हा 
के निरेशत में तैयार “पीपुल्स प्लान आफ इकनामिक डेवसपोष्ट ४७ 
4943, (2) "हा मनिस्ट एप्रोच टु इकनामिर डेवलपमेःड" (१४४ बस ३ 
किया जा चुड़ा है, (3) "दोपुल्य प्लान टू” 977 मे ६१ का 


द्वारा भ्रकाशित । अधिक विस्तार के लिए “पीपुल्त प्छान टू” को देखा जा 
सकता है |) हु 


]. आथिऊ व्यवस्था के विकेस्द्रीयकरण के लिए यह जरूरी है कि उसे छोटी बत्ती 
में प्राथमिक इकाई के रूप में शुरू किया जाय। भारत के ग्रामीण क्षेत्रो मे कुछ 
गाँव जो किसी कस्बे के चारो ओर से और जहाँ साप्ताहिक वाजार लगता हो, 

हाँ प्रकृतिक रूप से योजना को इकाई स्थापित की जा सकती है। ऐसी 
बस्ती मे गाँव पचायतों की निप्रोजन समिति बनायी जानी चाहिए। यह 
समिति जनता के परामर्श से बहाँ की मानव-आवश्यक्रताओ, वहाँ प्राप्त जन- 
शक्ति और प्राकृतिक साधनों का आकलन कर सकती है। इन्ही के आधार 
पर उत्तादन का सक्ष्य निर्धारित किया जा सकता है। ऐदी स्थानीय योज- 
नाओ के छिए आवश्यक वित्तीय और प्रौद्योगिद सहायता योजना के ऊंचे केग्दरो 
से दी जा सकेगी । इसी प्रकार की गीजना-समितियाँ कस्त्रो, नगरों और 
बड़े नगरो के कुछ मौहल्लो को मिलाकर वनायी गयी इकाइयों में भी स्थापित 
की जा सकती है। स्थानीय योजना सभितियों द्वारा तैयार योजना पर ऊँची 
अथवा बडी इकाइयो द्वारा पुनविचार किया जा सकेगा, लेकिन योजना को 
कार्यान्वित करने की जिम्मेदारी सम्बन्धित स्थानीय इकाई को पूरी करनी 
पड़ेगी । 


2 स्थानीय आधार पर बनायी गयी योजना आवश्यक रूप से यधार्थवादी होनी 
चाहिए। उसका मुख्य उद्देश्य जनता की मौलिक आवश्यकताओं खसाथाकप्न, 
पेय जल, फपडा, मकान, शिक्ष। और चिक्रित्सा को पूरा करना होगा । इसका 
यह अव॑ नहीं है कि उस क्षेत्र की जनता की सभी आउश्यकताओ को स्थानीय 
हू। से पैदा कर लिया जायेगा । इसका इतना ही अर्थ है कि योजना का 
लक््य जनता की मौखिक आवश्यकताओं मो पूरा करना है । 


3 स्थानीय योजना का उद्देश्य जपने क्षेत्र की जनता की क्ावश्यकताओं को पुरा 
करने के अतिरिक्त उसका उद्देश्य यह भी होगा कि वह क्रय दक्ति का अधिकान 
घिझ उपयोग करने बाली परर्रीयन'ओ के द्वारा रोजगार के अवत्रों को 
बढ़ायें । ग्रामीण अवंब्ययस्था के पुन्तिर्माण के छिए कृषि का विकास कृषि 
उद्योगा की स्थ'पगा, गूद्‌ (िर्पाय, सडर और दुसरे सचार साधनों की व्यवस्था, 
शिक्षा थोर स्वास्थ्य के सम्बन्ध २ स्वासीय रूप से सामाजिक सेवाओ का प्रवन्ध 
करना जावेशयक होगा । ऊंचे स्तर हु नियोजन क्षेत्री वी यह जिम्मेदारी होगी 
किये पररियोज गज्ों को पूरा करते के लिए वित्तीय बौर प्रौद्योगिक सहायता 
प्रदान करें । 
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4. स्थानीय योजना समितियों का मुख्य लक्ष्य मह होगा कि वे अपने वये आव- 
इयक सहकारी उपक्रम विकसित करें। आरम्भ में सहंकारी ऋण समितियाँ, 
सहकारी विपणन समितियाँ और बहु-उद्देश्यीय सहकारी समितियाँ गठित की 
सकती है । जनसहयीग और जनता की पहल के आधार पर सहकारिता का 
प्रकार अन्य क्षेत्रों भे-उत्पादन और वितरण के क्षेत्रों पमे-किया जा सकेगा। 


5. स्थानीय योजना ते जो जन उत्साह होता है उससे पूँजी निर्माण को समस्या 
को सुलझाने मे काफी सहायता मिलेगी, जो अब तक पिछड़े देशो के नियोजकों 
के लिए एक गम्भीर समस्या रही है। पूँजी विर्भाण इस बात पर आश्रित 
है कि क्रितनी श्रमशक्ति उपलब्ध है और कितनों को रोजगार के अवसर उपलब्ध 
कराये जा सकते हैं, जो उपभोक्ता वस्तुओ के उत्पादन कार्यो से अतिरिक्त है । 
भारत में ऐसी अतिरिक्त भ्रमजझक्ति बड़ी मात्रा मे उपलब्ध है। यदि उचित 
पहुल और जन उत्साह के आधार पर स्थानीय नियोजक अतिरिक्त श्रम शक्ति 
का उपयोग कर से तो सडक, गृह, स्कूछो के भवन, गोदाम, छोटी सिचाई के 
लिए छोटे वाध आदि वनाने मे आसानी होगी । इस प्रकार के कार्यों से 
स्थानीय आधार पर बेकारी की समस्या को भी सुरझाया जा सकेगा। 


6. क्ृपि के सम्पन्न होने पर ग्रामीण क्षेत्रो मे अनेक प्रकार की उपभोक्ता वस्तुओं की 
माँग वढ़ जायेगी। कृपको को अधिक और अच्छी किस्म के कपड़े की 
जरूरत पडेगी। उन्हे अच्छे आवास और विविध प्रकार की सामग्री की 
आवश्यकता होगी, जिन्हे आजकल शहरी मध्यम वर्ग उपयोग में छाता है। 
इस प्रकार नयी उपभोक्ता वस्तुओ की माँग बढ़ने पर छोटे-छोठे उधोगो की 
स्थापना गाँवों और कस्बो भें करके उनको धूरा किया जा सकेगा । स्थानीय 
नियोजकों की यह जिम्मेदारी होगी कि वे स्थामीय अर्थव्यवस्था के विकास के 
लिए विविध प्रकार के आधिक कार्यकलाप आरम्भ करे । 


4. यह स्पष्ट है कि कुछ परियोजनाएँ ज॑से अस्पताल अथवा कॉलेज की स्थापना 
अथवा बड़े उपक्रम की स्थापना जिला स्तर पर शुरू की जा सकेगी । इस 
प्रकार के उद्देश्यों की धृति के लिए जिछा परिषदों को जिछा नियोजन समितियाँ 
गठित करनी चाहिये। जिला समित्तियो को अपने क्षेत्र के लिए ऐसी योजना 
तैयार करनी चाहिए जिसे स्थानीय लाघार पर पूरा न किया जा सके । उन्हें 
स्थानीय भोजना समितियों को प्रौदयोगिक और वित्तीय सहायता देनी चाहिए । 
इनका कफ यह भी होगा कि वे जिला स्तर पर सहकारी उपक्रम स्थापित 
है जिले मे सहकारी सस्वाओो का एक जाछ विकसित करने में सहयोग 
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8. बड़ी परियोजनाओ की देखभाल और उनमें सुसम्बद्धता लाने के लिए राज्य 
स्तर पर योजना समिति और पूरे देश के स्तर पर केन्द्रीय आथिक परिषद की 
स्थापना की जानी चाहिए। योजना सम्बन्धी इन संस्याओ द्वारा ऐसी योजना 
बनायी जायेगी जिसको यह अपने क्षेत्र मे और अपने स्तर पर चलायेगी इस 
प्रकार की सस्थाओ को नीचे स्तर की योजना समित्तियो को प्रौद्योगिक और 
वित्तीय सहायता देनी चाहिए और कृषि एवं उद्योग के शोध और अनुसन्धान के 
लिए उचित सस्थाओ को स्थापित करना चाहिए। उन्हे राष्ट्रीय और स्थानीय 
आधार पर सर्वेक्षण कराना चाहिए नयी औद्योगिक पद्धतियो के प्रशिक्षण की 
व्यवस्था करनी चाहिए । 


9 केन्द्रीय आधिक परिषद को नीचे की योजना समितियों की परामझ्न, वित्तीय 
और प्रौद्योगिक सहायता देने के अतिरिक्त उन्हें पूरे देश के छिए योजवा के मूल 
लक्ष्यों को परिभाषित करना चाहिए। योजना के मुल लक्ष्य निम्नलिखित होने 
चाहिए.- 

(क) जनता की प्राथमिक आवश्यकताओं की पूर्ति, 
(ज) रोजगार के पर्याप्त साधनो का विकास, 
(ग) गरीबी का उन्मूलन और 

(घ) आधिक असमानता को मिटाना । 


0. केद्रीय आधिक परिपद पूँजी विनियोजन की प्राधमिकताओं को निश्चित 
करने के साथ-साथ स्थानीय योजना-इकाइयो का मार्गदर्शन करेगी । देश 
की आबादी का 75 प्रतिश्नत भाग कृषि कार्यों में लगा है, इस बात को ध्यान 
में रखकर कृषि विकास और ग्रामीण अर्थव्यवस्था के पुनर्तिर्माण को प्राथ- 
मिकता दी जानी चाहिए। दूसरी प्राथमिकता उपभोक्ता वस्तुओं का उत्पा- 
दन करने वाले उद्योगो को दी जानी चाहिए और तीसरी प्राथमिकता बड़े 
उद्योगों को दी जानी चाहिए। इन प्राथमिकताओ का पारून वेकारी की 
समस्या को सुलभाने के लिए आवश्यक है । यह भी समभना चाहिये कि ये 
प्राथमिकताएँ पूजी विनियोजन के लिए हैं, समय से उनका सम्बन्ध नहीं है । 
उत्पादद को सभी शाखाओं का एक साथ विकास होना चाहिए, लेकिन 
साधनों के वितरण मे उक्त प्राथमिकताओ का ध्यान रखा जायेगा ! 

4] काधिक विकास इस प्रकार से होना चाहिए जिससे मुद्रास्फीति न हो । इस 
उद्देश्य से योजना को सर्देव यथार्थवादी होना चाहिए। प्रत्येक योजना को 
उपकच्ध साथनो के अनुकूछ होना चाहिए । इसी उद्देश्य से छोटी परियो- 
जनाओ फो, जिनमे थोडो अयधि में छामम होने लगता है, वरीयता दी जायेगी 
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बजाय उन परियोजनाओं के जिनमें रूम्बी अवधि के बाद छाभ होता है । 
इस वात की ओर घ्यान दिया जाना चाहिए मजदू री-वस्तुओ का उत्पादन 
पर्याप्त मान्ना में किया जाय जिससे उपभोक्ता मुल्य सूचकाक की वृद्धि को 
रोका जा सके । ऊपर जिन वरीयताओ का उल्लेख किया किया गया है वे 
बेकारी दुर करने के लिए आवश्यक होने के साथ ही मूल्यों को स्थिर रखने 
के लिए भी आवश्यक हैं। मुद्रास्फीति भारत में आथिक अस्मानताओो को 
बढ़ाने का मुख्य कारण रही हैं। मुद्रास्फीति से श्रमिकों की अपेक्षा मालिको 
को मदद मिलती है । खेतिहर मजदूर की अपेक्षा उससे किसान को लाभ 
होता है और छोटे किसान की तुलना में बडे किसान को लाभ पहुँचता है। 
मुद्रास्फीति के कारण कर अधिक उत्पीडक हो जाता है । 


. देश में इस समय भूमि वितरण और कृषि भूमि की व्यवस्था में आमूल 


परिवर्तन की आवश्यकता है। भूमि पर कृपि करने वाले किसानों को अपनी 
भूमि का मालिक होना चाहिए। भूमि के स्वामित्व में समानता लाने के 
लिए जोत हृदबन्दी कानूनों को सख्ती से लागू किया जाना चाहिए। 


» आर्थिक योजना का दूसरा पहलू परिवार नियोजन है। आबादी के बढ़ने 


से नियोजित आधिक विकास का छाभ समाधथ्त हो जाता है। परिवार 
नियोजन कार्यक्रम को दबाव से नही वरन्‌ लोगो को समझा-बुझा कर उनकी 
रजामन्दी से छागू किया जाना चाहिए। अनुभव ने यह दिखाया हे कि 
अज्ञानी लोग भी परिवार नियोजन के लाभ को समझ लेते हैं। लड़कियों 
की छिक्षा और स्वास्थ्य के कार्यक्रम और वाल कल्याण ऊार्यक्रमों से परिवार 
नियोजन कार्यक्रमों को सफल बनाने में सहायता मिलती है । 


ादु 


पन्द्रह 


सामाजिक समस्याओं के सम्बल्ध में 
मानववादी हष्टिकोण 


यह हम पहले कह चुके है (अध्याय - तीन) कि भौलिक मानववाद परम्परागत 
उदारबाद के कुछ सिद्धान्तों को अस्वीकार करता है लेकिन उसका दावा है कि 
वह उदारवाद कौ मूल भावना का उत्तराधिकारी है। मौछिक मानववाद का 
उदारवाद की राजनीति से मतभेद है। वह ससदीय लोकतन्त्र के बजाय संगठित 
छोकतम्त्र आर्थिक सिद्धान्तों में पूँजीवाद के स्थान पर सहकारिता और बेंतिक 
सिद्धान्ती में उपयोगिताबाद के स्थान पर प्राकृतिक नेतिक आचरण को मानता 
है। सामान्य सामाजिक प्रश्नो के सम्बन्ध मे मौलिक मानेबवाद का उदारवाद 
से मतभेद नही है सिवाय इसके कि वह अधिक न्यायप्रिय है। मौछिक-मानववाद 
व्यक्तिस्वातन्थ्य और व्यवित की प्रतिष्ठा के उदारवादी मूल्यों का समर्थक है। 
सामाजिक प्रइनो के सम्बन्ध भे इन मूल्यों के आघार पर आचरण वा निर्धारण 
किया जाता है । 


मौलिक मानववाद का सामाजिक प्रश्नो पर मूल रूप से उदारवादी इष्टिकोण है 
फिर भी समानता के लिए उसका विद्येप आग्रह है। प्रत्येक सामाजिक प्रश्न 
पर अलग-अलग विचार करने की यहाँ आवश्यकता नहीं है। फिर भी दो 
सामाजिक प्रश्न, शिक्षा और समाज में महिलाओ के स्थान पर विचार करना 
आवश्यक है। भारतीय सन्दर्म में जात-पाँत, साम्प्रदायिकता और अस्पृश्यता 
पर भी अलग से विचार किया जाना चाहिए । 


दिक्षा झा परिमाण 

शिक्षा को नंतिक मूल्यों से अलग नही रखा जा सकता और न अलग रखा ही 
जाना चाहिए। यह कहना कि झिक्षा को नंतिक मूल्यों से अछय रखा जाना 
चादिए, उससे शिक्षा पद्धति मे व्याप्त वर्तमान मूल्यों को यथावत्‌ रखने का 
समयव॑न द्ोगा है चाह ये अन्यायपूर्ण और असमान क्यो न हो। इससे यह भी 
निष्कर्ष निशरछता है कि दिया वियेचना डिये शिक्षा में व्याप्त मूढ़ भाग्रदों, रूढ़ियो 
ओर पूर्थ निश्चित धारणाओ को स्वीकार कर जिया जाय । 
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प्रकृति और समाज के सम्बन्ध में ज्ञान देने के अतिरिक्त शिक्षा को मानव की 
स्वतन्त्रता और उसकी भावना को ऊँचा उठाना चाहिए। इसका अर्थ है कि 
समाज के ज्ञान के प्रसार के साथ दो उद्देश्य और होने चाहिए वह है कि शिक्षार्थी 
की मानसिक स्वतन्त्रता को प्रोत्साहन देता और उसमे नेतिक सवेदनशीछूता 
उत्पन्न करना। 


इन दोनो उद्देयों की प्राप्ति बिना किसी प्रकार के सेनिक अनुशासन को छागू 
किये, की जा सकती है। वास्तव में जब शिक्षार्थी में मानसिक स्वत्तन्त्रता की 
भावना बढ जायेगी तो वह किसी भी प्रकार के कठोर अनुशासन के प्रतिरोध की 
उसकी क्षमता बढ़ जायेगी + 


शिक्षार्थी की मानप्तिक स्वतन्त्रता को प्रोत्माहित करने के छिए अध्यापक को अपने 
शिक्षार्थी द्वारा ब्यो' का प्रदन करने की आदत को प्रोत्साहित करना चाहिए। 
शिक्षाथियों में 'बयो' का प्रइन करने की प्राकृतिक प्रश्गति होती है। उसको ही 
सुदृढ़ करते की आवश्यकता है । उद्देश्य यह होना चाहिए कि शिक्षार्थी की तके 
करने की विवेचना दाक्ति और उसमे बुद्धि का विकास हो। यही शिक्षा का 
पहला उद्देश्य होना चाहिए । 


शिक्षा का दूसरा उद्देश्य शिक्षार्थी मे नेतिक संवेदनशीलता को बढाने में सहायता 
देना, जिसके आधार पर उसमे चरित्र का निर्माण हो सकता है। इसके लिए 
किसी प्रकार की धामिक शिक्षा की आवश्यकता नहीं है। नैतिक शिक्षा का 
आधार अन्धविश्वास नही होना चाहिए। इस भरकार का प्रयास छिक्षा के मूल 
उद्देश्य के भतिकूछ होगा, जिसका लक्ष्य शिक्षार्थी में बुद्धिसंगत विवेचना शवित 
उत्पन्न करना है। धामिक विश्वास से असहिष्णुता उत्पन्न होती है और विभिन्न 
धर्मों के भनुयायियों में झगड़ा पैदा होता है। कुछ घामिक शिक्षाएँ नैतिक स्तर 
के प्रतिकूल हूँ, ज॑से हिन्दु धर्म की जात-प्रात की व्यवस्था ओर अस्पृश्यता का 
व्यवहार । सभी धर्मों मे स्त्रियों का स्तर नीचा समझा जाता है। 


नेतिक छिक्षा में शिक्षार्थो को किसी विशेष नंतिक सहिता के आधार पर शिक्षा 
नहीं दी जानी चाहिए। इस प्रकार की छिक्षा से कोई छाभ नही द्वोगा । 
दूसरी बात्त यह है कि इस प्रकार की नंतिक सहिता की शिक्षा से कठोर अनुशासन 
लागू किया जाता है । शिक्षा की अन्य शासाओ वी भाँति नेतिक शिक्षा का 
आधार विवेक पर आश्रित होना चाहिए 


नैतिक शिक्षा का लक्ष्य शिक्षार्थी मे नेतिक सवेदनश्यीछता उत्पन्न करने की क्षमता 
होनी चाहिये ओर इस भावना को प्रोत्साहित किया जाना चाहिए जिससे वे अपने 
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आचरण मे नैतिक स्तर का विकास कर सकें। अमरीका और पश्चिमी ग्ूरोप 
में इस दिशा में कुछ प्रयोग किये गये हैं। इन प्रयोगो में शिक्षाथियों के समक्ष 
ऐसी स्थिति की कल्पना करायी जाती है जिनमे उन्हे नेतिकता के अनुसार आचरण 
करने को कहा जाता है। नेतिक समस्याओ के सम्बन्ध मे छात्रों को अपना 'हछ' 
सुूकाना पड़ता है ओर किर उसकी आलोचनात्मक समीक्षा की जाती है। 
अध्यापक को भी इस प्रकार के अम्यास और प्रयोग में हिस्सा लेना पड़ता है, 
लेकिन उससे यह अपेक्षा की जाती है कि वह छात्र के 'उत्तर' अथवा हल को 
प्रभावित न करे । इस प्रकार के प्रयोग का यही उद्देश्य है कि शिक्षार्थी में स्वयं 
अच्छे ओर बुरे की पहचान करने की क्षमता उत्पन्न की जाय) इस प्रकार से 
नैतिक शिक्षा देना ही उचित होगा, विशेष रूप से माध्यमिक (सेकेन्डरी) स्तर 
की शिक्षा के दौरान । 


ऐसे अध्यापक जो स्वयं आलोचनात्मक समीक्षा और नंतिक सवेदनशीछता को 
स्वीकार नही करते है वे इसी प्रकार की शिक्षा भी प्रदान करते हैं । अध्यापको के 
प्रशिक्षण की भी आवश्यकता है जिससे उनमे इन मूल्यों को विकसित किया जा 
सके और जिसके आघार पर नंतिक शिक्षा को उचित ढंग से दे सकें। इस 
उद्देश्य से किये गये अध्यापको के सम्मेलन और गोष्ठियो से शिक्षा के इस उद्देश्य 
की पूर्ति मे मदद मिल सकती है । 


व्ंमान शिक्षा व्यवस्था मे सुधार के छिए और कई सुझाव दिये जा सकते हैं । 
उनमे से अनेक का उल्लेज़ “एजुकेशन फार अवर पीपुल” नामक पुस्तिका में है । 
(डॉ. जे. पी. नामक द्वारा लिखित “एजुकेशन फार अवर पीपुल” का प्रकाशन 
'स्िटीजन्स फार डेमोतेसी' ने 978 में किया था)। 


महिछाओं फा सामाजिक स्तर 

पारिवारिक क्षेत्र मे सामान्य रूप से महिलाओ से प्रेमपूर्वक व्यवहार किया जाता हे। 
कभी-कभी परिवार में महिला का व्यक्तित्व प्रभावशाली होता है । फिर महिलाभो 
का सामाजिक स्वर निम्न स्तर का माना जाता है। इसका मुख्य कारण यह है 
कि पुरुषों भौर स्त्रियों से समाज की अपेक्षाएँ भिन्न होती हैं ॥ पुरुषों के सम्बन्ध 
में थहू माना जाता है कि वे परिवार की जीविका अजित करते हैं। उन्हे अपने 
काम के पन्‍्टो में घर के बाहर रहना पडता है। इसके विपरीत स्त्रियों को अपने 
परो में रहना पड़ता है । उनसे यह अपेक्षा की जाती है कि वे बाल-बच्चो की 
देसभात्र फरें। परियार के छिए पाना पकायें और दूसरे घरेलू काम करें। पुशषो 
और स्त्रियों से जिन भिन्न प्रकार के कार्यों की अपेक्षा की जाती हैं उनके दुरगामी 
परिणाम होते हैं । 
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अधिकाश परिवारों में वाऊको को लड़कियों की अपेक्षा अच्छी शिक्षा दी जाती है। 
परिवार की सीमित आय होने की दशा में यह बात अधिक लागू होती है । वारुक 
को परिवार की जीविका अजित करने के योग्य प्रशिक्षित किया जाता है और 
लड़की के सम्बन्ध मे यह माना जाता है कि उसे पत्नी और माँ की भूमिका 
निवाहनी है । 

बाद के जीवन में अच्छी जीविका अजित करने की क्षमता, उच्च शिक्षा और 
विस्तृत अनुभव के आधार पर पुरुष को महिला की अपेक्षा अधिक ऊँचा सामाजिक 
स्तर मिलता है। पुरुष को सम्मान उसकी आमदनी की क्षमता, शिक्षा ओर 
दूसरी सफलछताओ के आधार पर दिया जाता है। स्त्री को उसकी पतिब्रता और 
स्नेहमयी माँ के रूप मे सम्मान दिया जाता है । 


इस प्रकार सामाजिक श्रम के विभाजन के आधार पर स्त्रियों को अपनी योग्यता 
और क्षमता के विकास के पर्याप्त अवसर नही मिलते हैं।॥ जब स्त्रियाँ नौकरी 
भी करती हैं तो उन्हे हीन कार्य भौर कम आमदनी के कार्य ही मिलते हैं। इसके 
साथ ही उन्हें घर के काम-काज भी करने पड़ते हैं। यदि कोई विज्ञान, कला, 
ब्यापार अथवा उद्योग में महत्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लेती हैं तो उसे अपवाद ही 
समझा जाता है। सामान्य रूप से यही माना जाता है कि स्त्रियों का मानसिक 
विकास कम होता है। इस प्रकार समाज अपने आधे हिस्से की क्षमताओं के 
उपयोग से वचित रह जाता है ॥ 


समाज में महिलाओ के हीन स्तर का एक ओर दूरगामी परिणाम होता है । 
बालक-वालिकाओं की आरम्भिक शिक्षा माँ की गोद में शुरू होतो है। यदि माँ 
अज्ञानी है और पाखण्डों में विश्वास करती है तो उसके बच्चे भी पुराने घ॒र्मों की 
कट्टरता और रूढ़िवाद को अपना छेते हैं ॥ 

यह स्थिति विकासशोछ देशो में खास तोर से होती है । भारत मे शिक्षित छोगो 
का अनुपात 30 प्रतिशत और महिलाओं का अनुपात 3 प्रतिष्नत है । नयी पीढ़ी 
के पालन-पोपण का भार महिलाओं पर पड़ता है जिन्हें अज्ञान और पासखण्ड मे 
रखा जाता है। इससे होने वाली सामाजिक क्षति का अनुमान छगाना मुश्किल है। 
बहुधा इस बात का दावा किया जाता है कि भारत में महिलाओ का बड़ा आदर 
किया जाता है। छेकिन सच्चाई यह है कि भारतीय स्त्री का सम्मान पतिग्रता 
स्त्री और स्नेहमयी माता के रूप मे किया जाता है । परिवार में भी स्थ्री का स्तर 
पुरुषो से कम होता है। ऐसी स्थप्री जो अपनो जीविका अपने परिवार के किए 


अजित करती है उसे भी पतिद्ता थौर स्मेहमयी माता के समान सम्मान नहीं 
मिलता है। 
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मानववाद समाज के प्रत्येक व्यक्ति, पुरुष और स्त्रियो के सम्मान को समान रूप 
से मानता है। स्त्रियों को पुरुषों के समान शिक्षा, कार्यव्यापार और समान 
सास्कृतिक विकास के आधार पर आदर और सम्मान मिलना चाहिए। यही 
कारण है कि मानववाद स्त्रियों के उत्थान के आन्दोलन का समर्थन करता है। 


हम इस बात पर जोर देते हैं कि प्रत्येक परिवार मे वालक-वालिकाओ को समान 
रूप से शिक्षा दी जानी चाहिए। बाद के जीवन में भी उन्हे लछाभप्रद रोजगार 
ओर कामकाज के समात अवसर मिलने चाहिए । मालिको को पुरुषो के साथ 
पक्षपात॒ करने का अवसर नहीं दिया जाना चाहिए। पुरुपो और स्त्रियों को 
समान कार्थ के लिए समान वेतन मिलना चाहिएं। विरासत, विवाह, दत्तक 
कानून और तलाक कानून में भी स्त्रियों और पुरुषों के अधिकार में अन्तर नहीं 
होना चाहिए । असमान सामाजिक परम्पराओ, जैसे भारत में दहेज व्यवस्था की 
जनमत द्वारा निन्‍दा की जानी चाहिए और उन्हें रोकने के लिए कातुन बनाया 
जाना चाहिएं। किसी स्त्री को अनचाहे बच्चे के प्रसव के लिए वाध्य नही किया 
जाना घाहिए। स्थत्रीके गर्मपात के अधिकार को सामाजिक मान्यता मिलनी 
चाहिए । 

सबस्ते अधिक आवश्यक बात यह है कि समाज का महिछाओं के प्रति इष्डिकोण 
और उनसे की जाने वाली अपेक्षाओ में परियर्तव होना चाहिए । यह लक्ष्य दीप॑- 
गामी है । इसकी सफलता के लिए महिलाओं का आन्दोलन प्रत्येक देश मे चछना 
चाहिए । शहरों और ग्रामीण क्षेत्रो मे महिछाओ को सामाजिक समानता दिलाने 
के लिए उनके संगठन बनाये जाने चाहिए । 

साम्प्रदायिफतावाद, जातिवाद और अस्पृश्यता 

भारत में साम्प्रदायिकतावाद, जातिवाद ओर अस्पृश्यता, ऐसी सामाजिक समस्याएँ 
हैं जिनकी जड्ढें बहुत गहरी हैं। इनमें से जातिबाद और अस्पृश्यता का रूम्वा 
इतिहास है। 2500 यर्ष पूर्व बुद्ध के समय से इन बुशाइयों को दूर करने के 
प्रयास किये गये हैं ॥ साम्प्रदायिकतावाद-हिन्दू-मुसछमान के बीच का तनाव नौ 
शतास्दी पुराना है। मुसहूमानों ने ] वो झताब्दी में भारत पर आक्रमण करना 
शुरू क्रिया था । 

947 भे स्वतन्त्रता ध्राव्यि के बाद भारत में कापी बड़े देमाने पर औद्योगीकरण 
हुआ है। शिक्षा का प्रसार भी बदुत बढ़ा है चाहे उसमे गुघवत्ता न आयी हो ! 
ऐसा समझा जाता था कि उद्योगों के विडास और छिक्षा के प्रसार से साम्परन्‍ 
दायिकताबाद, जातिवाद ओर अस्पृश्यता वी बुराइयाँ मिट जायेंगी । यह आधा 
मूठो सिद्ध हुई है । नगरों और मद्वानगरों में अस्पृश्मता कुछ कम दिस्ताई देती 
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है। साम्प्रदायिकतावाद और जातिवाद तो पहलछे की तरह मजबूत हैं। ऐसा 
प्रतीत होता है कि इन वुराइयों को नया जीवन मिल गया है। 


इन बुराइयो की जड़े गहरी होने के अनेक कारण हैं। सबसे पहला कारण त्तो 
यह है कि स्वतन्त्रता फी प्राप्ति के वाद सत्ता की राजनीति, जिसका प्रभाव बहुत 
बढ गया है उसने इन तीनों बुराइयो को कायम रखने में मदद की है। राज- 
नीतिक पार्टियाँ जनता के वीच में अपने सिद्धान्त और कार्यक्रम के आधार पर 
काम मे करके उनकी साम्प्रदायिक और जातिगत भावनाओं को उभाड़ कर उनका 
समर्थन पाने की कोशिश करती हैं। स्थानीय, राज्य और केन्द्र के चुनावों में 
साम्प्रदायिकता और जात-पाँत के आधार पर प्रत्याशियों का चयन किया जाता 
है । साम्प्रदायिक नेताओं और जाति के नेताओं (परिगणित जाति और हरिजनों 
में भी) के द्वारा उनके मतो को सामूहिक रूप से प्राप्त करने का प्रयास सभी 
पार्टियों द्वारा किया जाता है। राजनीतिक व्यवद्यार से साम्प्रदायिकता और 
जात-पाँत के मतभेदों को तेज किया जाता है । 


दूसरा कारण सरक्षण देने की नीति है, जिसके द्वारा सरकारी नौकरियों में, उच्च 
शिक्षा सस्थाबों मे परिगणित जातियो, परिगणित जनजातियो ओर पिछड़े वर्गों के 
ख्ोगो को सरक्षण दिया जाता है | इससे मिश्रित फल होता है। सरक्षण का लाभ 
परिगणित जातियो और पिछडी जातियो के कुछ उन्नत परिवारों को मिला है । 
परिगणित जाति और पिछडे वर्गों के बहुसख्यक गरीब परिवारों को सरक्षण की इस 
नीति से कुछ छाभ नही पहुँचा है। परिगणित जाति और पिछड़े वर्गों के कुछ उन्नत 
परिवारों ने सरक्षण के द्वारा अपने निहित स्वार्थ स्थापित कर लिये है। ये उन 
राजनीतिक पार्टियों का ही समर्थन करते हैं जो सरक्षण को इस नीति को बनाये 
रखते के लिए वचनवद्ध हैं। इस नीति से सवर्णों मे उदासीनता और अमनन्तोप 
उत्पन्न हुआ है, विशेय रूप से उन छोटी जातियो फे लोगो मे असन्तोपष अधिक है 
जो परिगणित और पिछड़े वर्गों की जातियो से थोड़े ही ऊपर हैं! इन्ही कारणों 
से गुजरान और महाराष्ट्र मे हरिजनों और सवर्णों में दगे हुए है। मुरादाबाद, 
मेरठ, अहमद।बाद और हैदराबाद मे ऐसे दगे हुए हैं। 





तीसरा कारण यह है कि भारत का जाविक्त विकास आबादी वी बृद्धि से प्रभावहीन 
हो जाता है। इससे विक्रास्त की गति बहुत घोमी रह जाती है । उद्योग और 
व्यापार में तथा छोटे उत्वादक और वितरण के क्षेत्र मे रोजगार के साधन मीमित 
हैं। स्प॒रोजयार के साधनों मे भी कम गुजाइश है। इन कारणों से आधिक 
विपमताएँ साम्प्रदायिक आधार पर जधिक तेजी से बढ़ जातो हैं। रोजगार 
और स्व॒रोजयार के क्षेत्र मे सम्थदायों और जातियो के आधार पर प्रतिस्पर्धा और 
तनाव बहुत ज्यादा बढ़ गया है। यही कारण है कि औद्योगिक और व्यापारिक 
केद्दो में साम्प्रदायिक दये हुए हैं । 
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इसके अलावा मनोवेन्ञानिक कारण है, जिससे साम्प्रदायिक और जातियत भावनाएँ 
मजबूत होती हैं ॥ भारतीय समाज अद्धंसामन्तवाद से निकलकर धीरे-घीरे पूंजी- 
वादी रूप छेता जा रहा है। इस परिवर्तन से गाँव की सामाजिक सुरक्षा को 
छोडने के लिए लोगो को मजबूर होना पड़ता है ओर उन्हें प्रहरी जीवन की 
आर्थिक अनिश्चितता और व्यक्तिगत अकेछापन भोगना पड़ता है। इस स्थिति में 
जाति और धर्म की सामूहिकताओं मे व्यक्ति को संरक्षण लेने को बाध्य होना 
पड़ता है। विभिन्न गाँवों से शहरों में जाने वाले हिन्दुओं मे जातिगत आधार 
पर सगठन बनाने की प्रवृत्ति दिसायी देती है। विभिन्न गाँवों से शहरों में आने 
वाले मुसलमान मुसझमानी वह्तियों मे रहते हैं। आर्थिक अनिश्चितता और 
शहरी जीवन का अक्ेलापन जाधि और सम्प्रदाय के आधार पर सम्बन्धों को सुब्ढ 
करता है । 

(पाठक यह देसेंगे कि डा एरिक फ्राम ने अपनी पुस्तक 'फियर आफ फ्रीडम” से 
इसी प्रकार का विश्लेषण प्रस्तुत किया है ।) 

ईरान में सुमेनी की क्रान्ति की सफलता से मुसलमानों में घाम्रिक कट्टरता को 
बढावा मिछा है। ससार के अनेक देझ्यो में मुसलमानों पर इसका प्रभाव पढ़ा 
है। भारत के मुसलमानों पर इस घामिक कट्टरपन का क्या प्रभाव पडेंगा, टूसका 
आकलन इस समय ठीऊ से नही किया जा सकेगा । इस बात की सम्भावना है 
कि इससे भारत के मुसलमानों में धर्मास्थता बढ़ेगी । 

ऊपर उन कारणों पर प्रकाश डाला गया है जिनसे साम्प्रदामिकतावाद, जातिवाद 
ओर अस्पृश्यता की समस्याएँ अधिक गहरी हो गयी हैं! इन समस्याओं को 
सुलक्षाने के लिए विभिन्न प्रकार के कदम उठाये जाने की आवश्यकता है । 

सबसे पहली बात जिसे अवश्य क्रिया जाना चाहिए वह है जनता में धममनिरपेक्षता 
का प्रसार। नागरिकों को अपने आपको मानव प्राणी समभना चाहिए बजाय 
इसके कि थे अपने को सम्प्रदाय अथवा वर्ग का सदस्य समझें। मानवयादी 
नवजागरण को सास्क्रेतिक पृष्ठभूमि मे चछाया जाना चाहिए ओर ऐसे कदम 
उठाये जाने चाहिए जिनसे ऊपर बतायी गयी दुराइयों को दूर किया जा सके । 
दूसरी महत्वपूर्ण वात है कि अभीष्द परिवतंन के लिए शिक्षा को माध्यम बनाया 
जा सकता है। शिक्षा के प्रसार के साथ ही उसमे गरुणात्मक उन्नति की जानी 
चाहिए। यह देखा गया है कि उत्तर भारत में मुसलमान पर्याप्त सख्या मे 
शिक्षा ग्रहण नही करते है । यह भी एक कारण है कि वहाँ हिन्दु-मुसलमानो के 
दंगे जब तब होते रहते है। उत्तर भारत में मुसलमानों मे शिक्षा के प्रसार से 
ब्हाँ की साम्प्रदायिक स्थिति को सुधारते मे प्रभाव पड़ेगा। इससे भी अधिक 
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महत्वपूर्ण बात यहे है कि शिक्षा के परिमाण को उन्नत बनाया जाय। शिक्षा 
की व्यवस्था का पु्रनिर्माण इस प्रकार किया जाना चाहिए जिससे उसके द्वारा 
धमंनिरपेक्ष इष्टिकोण ओर मूल्यों को अपनाने में मदद मिछे। धर्मनिरपेक्ष 
इष्टिकोण से पाठयपुस्तर्क तैयार की जानी चाहिए। इतिहास की पुस्तकों मे 
जनता के विकास का उल्लेख होना चाहिए न कि राजाओं और नरेशों का । 


संरक्षण को नीति को सुधारने की भी आवश्यकता है। सरकारी नौकरियों और 
शिक्षा सस्थाओ-कॉलेजो मे सरक्षण परिगणित जाति और पिछड़े वर्गों के उन्हीं 
छात्रों को मिलता चाहिए जिनके परिवार शिक्षा की दृष्टि से पिछड़े और आधिक 
दृष्टि से दुर्वठ हो । इस प्रकार का संरक्षण पाँच वर्ष की अवधि के लिए सीमित 
होना चाहिए। पिछडी जातियों के साथ पहले हुए भेदभाव फो समाप्त करने के 
लिए ठोस कदम यह हो सकता है कि राज्य की ओर से लोगो को आज की तुछना 
में अधिक बड़े और व्यापक पंमाने पर छात्रदृत्तिया और अनुदान दिये जाय 
परिगणित जाति और पिछड़ी जातियी के प्रतिभावान छात्र-छात्राओं को इसे 
प्रकार की सहायता दी जानो चाहिए। सरक्षण को समाप्त किये जाने के बाव 
भी इस प्रकार की व्यवस्था को चालू रखा जाना चाहिए । 


बर्तमान आधिक अनिश्चिता और शहरी अकेलेपन का जैसा उल्लेख हम ऊपर कर 
चुके हैं और जिनके कारण ही लोगों मे साम्प्रदाधिक और जातिगत सस्थाओं के 
भ्ठन की प्रद्धत्ति बढती है । इस प्रदत्त को रोकने के लिए आधिक, सामाजिक 
और राजनीतिक आवश्यकताओं के अनुसार सगठनो की स्थापना की जानी चाहिए । 
कल्याण समितियाँ, जनसमितियाँ, मतदाता परिपदें और मजदुर संग्रठव विकल्प के 
रूप में सगठित किये जा सकते हैं । 


जैसा ऊपर बताया जा चुका है कि सत्तामूछक राजनीति और आधिक विकास की 
गति धीमी होने से साम्प्रदायिकतावाद, जातिवाद और अस्पृश्यता की घुराइयो को 
बनाये रखने में मदद मिलती है। यह बात हम पिछले अध्यायों मे कह जुके हैं 
कि तोछे स्तर से मानववादी आन्दोलन को विकप्नित करके, लोकतालन्त्रिक नेतिक 
मूल्यों का प्रसार करके और संगठित छोकतान्त्रिक संगठनों को स्थाप्रदा करके 
सत्तामूलक राजनीति के प्रभाव को खत्म क्रिया जा सफता है। इस बात का भी 
हम संकेत कर चुके हैं कि भारत की चिश्ञाल आबादी को पर्याप्त रोजगार के 
अवेसर दिछाने की आथिक योजना को अपनाया जाना चाहिए । साम्प्रदायिकता- 
बाद, जातिवाद और अस्पृश्यता की बुराइयाँ तव तक समाप्त नही होगी जब तक 
सत्ता के लिए ध्विद्धान्तहीन राजनीति चलती रहेगी और हमारी अर्थव्यवस्था बढती 
हुई वेकारी की समस्या को दूर न कर सकेगी 
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सोलह 


विचाशें की क्राल्तिकारी भूमिका 


मानवेद्धनाथ राय (एम. एन राय) ने नवम्वर, 936 मे जेल से रिहा होने के वाद 
एक महत्वपूर्ण वक्तव्य दिया था, जिसमे कम्युनिज्म से उसके मतभेदों के बीज मौजूद 
ये और जिनके आधार पर आगे चलऊर उन्होने माकर्सवाद को अस्वीकार कर दिया। 

उन्होने अपने वक्तब्य मे इस बात पर जोर दिया था कि प्रत्येक सामाजिक क्रान्ति 
के पूर्व दाशंनिक क्रान्ति अनिवाय है। अपने इतिहास के अध्ययन से जो उन्होंने 
अपने सम्वे जेल जीवन में किया था, उससे वे इस +ि५ऊर्ष पर पहुँचे थे कि विचारों 
के आन्दोलन युग तिर्माण करने बाली सामाजिक और राजनीतिक घटनाओं के 
पहले चछाये गये थे । इससे यह निष्फर्प निकछता है कि कार्य अथवा घटना के 
पहले देसा विचार स्थिर किया जाना चाहिए। सामाजजिक-आर्थिक क्रान्ति के 
पहुछे विचारों में क्रान्ति लायी जानी चाहिए । 


मानवेस्द्रनाथ राय ने विचारों की जिस रचनात्मक गुण की बात की बह मव्सेवाद 
के क्रान्ति के सिद्धान्त से भिन्न है। विभिन्न कम्युनिष्ट पादियों ने क्रान्ति के जिन 
सिद्धान्ती का समर्थन किया, माववेन्द्रनाध राय के विचार उनके विरुद्ध थे । माक्से- 
बादी ठिद्धान्त के अनुसार विचार अथवा सिद्धान्त मौलिक सामाजिक वास्तविकता 
के आधार पर विकप्तित ऊपरी ढाँवा है। मौलिक सामाजिए वास्तविकता, 
उत्पादन के साधनों का स्वामित्व और उनके आधार पर विकसित वर्ग सम्बन्ध 
द्ोते है । इस प्रकार पूंजीवादी समाज में पूंजी पर निजी स्वामित्व और मालिक 
मजदूरों के विरोधी वर्ग सम्बन्धो पर आश्रित है । पूँजीवादी समाज मे संस्कृति 
केवल ऊपरी ढाँचा है, जो मोलिक वास्तविकता पर आश्षित है और स्व॒तन्त रूप 
से उसकी अपनी कोई स्वतन्त्र शक्ति नही होती है । 


सामराजिक-आथिक सगठन और उसके नेतिक नियमो की परस्पर अन्योन्याश्रितता 
से नग्रे विचारों को सम्भावना ही खत्म हो जाती है, जिनके क्ान्तिकारी प्रभाव से 
समाज में परिवर्तन छाने को बात भी सोची जा सके । समाजवादी नैतिक मूल्य 
समाजवादी अथंव्यवस्था के आधार पर विकसित ऊपरी ढाँचा माना जाता है अतः 
उनका विकास समाजवादी अर्थव्यवस्था की स्थापना के पूर्व कंसे सम्भव है? 
ऊपरी ढाँचा मूल ढाँचे की स्थापना के पहले नहीं बन सकता। सामाजिक- 
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आशिक ऋन्‍्ति की सफलता के वाद, उपयुक्त सास्कृतिक मुल्यों का सृजन होगा, 
उस ऋान्ति के पहले वह नहीं हो सकता। इस प्रकार भावी समाज के सांस्कृतिक 
मूल्यों के आधार पर क्रान्ति को आगे बढ़ाने का काम नही होगा । 


माक्सेवाद के अनुसार ऋात्ति की प्रेरणा का स्रोत क्या है ? उत्पादन के साधनों 
का विकास उस क्रान्ति का स्रोत है। पूंजी के अतिशय संचय से अच्छे साजसामान 
(कारखाने और मशीनें) विकसित होते हैं ओर उनसे श्रम की उत्पादकता बढ़ती 
है। समाज में क्रम शक्ति सीमित रहती है क्योकि श्रमिकों को केवल जीवन- 
सभरण के लिए पर्याप्त रूप से मजदूरी दी जाती है। इससे पूंजीवाद के अन्दर 
उत्पादन की शक्तियों ओर पूँजीवादी सम्पत्ति सम्बन्धो में विरोधाभास उत्पन्न होता 
है और उसके कारण उसमे औद्योगिक संकट उत्पन्न होते रहते है। प्रत्येक नया 
संकट अपने पहले के सकट की अपेक्षा अधिक गहरा होता है। उक्त विरोधाभास 
के कारण ही पूँजीवादी देशो में प्रतिस्पर्द्धा उत्पन्न होती है जो साम्राज्यवादी युद्धों 
का रूप प्रहण कर लेती है। माक्सवादी सिद्धान्त के अनुसार उत्पादक दाक्तियो 
के निरन्तर विकास से पूंजीवाद मे सकटो की ख्ंखला ही उत्पन्न नही होती वर्न्‌ 
ऐसी मानब शक्ति उत्पन्न कर देती है जो पूंजीवादी व्यवस्था को ही नष्ट कर देती 
है। इस विरोधाभास से पूंजीवादी वर्ग में पूँजीपतियो को संख्या कम होती 
जाती है भर सर्वबहारा की शक्ति बढ़ती जाती है । इससे ऐसी स्थिति उत्पन्न 
हो जाती है जब उत्पादन की शक्ति पूँजीवादी व्यवस्था को नष्ट करके सबंहारा 
ऋान्ति को सफल बनाती है। 


माक्सेवाद में समाजवादी क्रान्ति की सफलता के छिए आवश्यक उपकरणों में 
विचार चेतना की भी स्वीकार किया जाता है। यह तत्त्व क्रान्तिकारी जुकारू 
श्रमिक वर से प्राप्त होता है जो वस्तुगत क्रान्तिकारी परिस्थितियो का लाभ उठा 
कर सर्वहारा ऋान्ति को सफर बनाता हैं। इस विचार चेतना के तत्त्व में 
पूंजीवादी शोपण के विरुद्ध श्रमिकों का विरोध और असन्‍्तोप ही मुख्य कारण 
होता है। मावसंवाद यह स्वीकार नही करता कि समाजवादी अर्थव्यवस्था की 
सफछता और स्वेहारा ऋन्ति के पहछे नये तेतिक मूल्यों की आवश्यकता होती 
है। हम पहले यह देस चुके है कि स्वतन्त्रता, समानता और अतृुत्व समाजवाद 
के भी नेतिक एवं मानव मूल्य होते हैं। छोकतन्त्र में उन्हे केवल राजनीतिक 
क्षेत्र मे लागू किया जाता है। मावसंवाद के सिद्धान्त के अनुसार समाजवादी 
क्रान्ति की सफलता के बाद ही इसके नैतिक मूल्यों का विकास होगा । हम इस 
बात पर विचार करेंगे कि क्या समाजवादी समाज की ' तब तक स्थापना की जा 
सकेगी जब तक समाज का एक वड़ा भाग उन मूल्यों को स्वीकार न कर ले जो 
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समाजवादी थर्थव्यवस्था की सफलता के लिए आवश्यक होने चाहिए । 


भौतिफवादी दर्शन में विचारों फा स्थान 

भौतिकवाद और एक सत्तावादी प्रकृतियाद में यह सिद्धान्त स्वीकार क्रिया जाता 
है कि जीवन का विकास भूत (जड़ प्रकृति) से होता है। भोतिक तत्व और 
मस्तिष्फ में चुनाव करने पर बह भौतिक तत्त्व गे प्रधानता देता है। चेतना 
उत्पन्न होने के पूर्व भी जड़ प्रकृति थी । दूसरी ओर भाववाद अथवा आदक्क्षवाद 
मस्तिष्क और विचारों को प्रपानता देता है। एक सत्तावाद में भाववाद 
(आदर्शवाद) जड प्रकृति के पृथक अस्तित्व को स्थीकार नही करता । 


यहू सम्भव है कि भोतिकवादी दर्शन में जड़-प्रकृति को प्रधानता देने के कारण ही 
मास ने यह निष्फर्प निकाला हो कि समाज में व्याप्त सिद्धान्त आ्थिक व्यवस्था 
का ऊपरी ढाँघा माप्र होता है। भौतिकवादो दशन से अनिवायत, यह निष्कर्ष 
नही निकलता है । 


भौतिकवाद में जड़ प्रकृति वे चेतना (मस्तिष्क) से इसलिए प्रधानता दी जाती है 
बयोकि विकास क्रम में जड-प्रकृति पहले होती है और मस्तिष्क का विकास बाद 
में होता है। यह प्रधानता दोनो के महत्व के आधार पर नही दी जाती है । 
जड-प्रकृति फी भाँति मानव मस्तिष्क बौर उप्तमे उत्पन्न विचार भी सम्पूर्ण तत्त्व 
के हिस्से है। भौतिकयादी दर्शन में ऐसी कोई वात नही है जिसके आपार पर 
यह कहा जा सके कि वे इस सम्पूर्ण तत्त्व के किसी एक हिस्से को अधिक महृत्त्व 
देते है । 


मानव जाति के सम्पूर्ण इतिहास में बिचारो की महत्त्वपूर्ण भूमिका के साक्ष्य 
उपलब्ध है। मानव ने प्रकृति पर पिजय प्राप्त की है और पृथ्वी वी सतह को 
बदल दिया है। मानव ने जो राफलताएं प्राप्त की है वेसी सफलताएँ अन्य किसी 
प्राणी-जाति ने प्राप्त नही की है। इस अम्तर का एक ही मुख्य कारण है कि 
मानव में विचारदक्ति उच्च कोटि की है । मानव इतिहास मोलिक रूप से 
विचारों और मानव जीवन में परिवर्तन लाने में उसका प्रभावकारी इतिहास है । 


मानव मस्तिष्क बाह्य भौतिक वास्तविकता का प्रतिविम्ब मात्र नहीं है। यदि 
मस्तिष्क का केबल यही गुण मान लिया जाय फि वह प्रकृति का प्रतिविम्द श्राप्त 
करने वाला मानव अवयव है तो मानव और दूसरे पशुओ मे कोई गुणात्मक अन्तर 
नहीं रह जायेगा । मानव मस्तिष्क में उच्च कोटि की विधारशक्ति है, इसी से 
उसकी सुजतात्मक भूमिका उत्पन्न होती है। मानव मस्तिष्क केवछ देखता ही नही 
बह सिद्धास्तो को स्थिर करवा है.और डक व्यवहार मे लाता है। यह मानव 
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की तवोशक्ति है जिसते वह ज्ञान का संचय वारता है और प्रकृति पर विजय प्राप्त 
करता है । 


यह मानना उचित नही है कि विचारो मे इतिहास को प्रभावित करने की क्षमता 
कम होती है। ऐसी स्थिति में यह मानना कि विचार आधिक ढाँचे के आधार 
पर ऊपरी ढाँचा मात्त है एक अन्य श्रम मात्र है। इस भ्रकार के सिद्धान्त मे यह 
माना जाता है कि किसी भी आधिक व्यवस्था मे जो विचार होते हैं वे आधिक 
व्यवस्था से ही उत्पन्न होते हैं। यह सिद्धान्त भी समान रूप से अनुचित है । 
विचार केवल समाज में व्याप्त क्राथिक सम्वन्धों से ही उत्पन्न नही होते वरनू उन 
पर वर्तमान के साथ ही पुराने विचारो का भी प्रभाव होता हैं। दर्शन के समस्त 
इतिहास में इस वात को हम देख सकते हैं कि प्राकतिक और समाज विज्ञान के 
क्षेत्र मे पुराने दाशंनिकों और वैज्ञानिकों ने किस प्रकार बाद के विचारों को प्रभावित 
किया है। इसमें सन्देह नही कि विचारो का उल्लेख करते समय तत्कालीन 
सामाजिक और प्राकृतिक परिस्पितियों का उल्छेख क्रिया जाता है॥ विचारों में 
उनके अध्ययन से परिवरतंन किया जाता है लेकिन वह परिवर्तन केवल अपने समय 
की परिस्थितियों से उत्पन्न नहीं माना जाता और न उनका निष्कर्ष उनसे निकाछा 
जाता है। माकर्स के विचारो से भी विचारों को केवल ऊपरी ढाँचा मानने की 
बात सिद्ध नही होती । माव्स के विचार केवल ऊपरी ढाँचा नहीं थे क्योकि 
उनका उस समय की प्रचछित पूंजीवादी व्यवस्था से विरोध था । दुसरे, उनके 
विचार उनके पहलछे के विचारकों के विचारों से प्रभावित थे । 


विचारो को आथिक सम्बन्धों के मुठ ढाँचे पर आधारित ऊपरी ढाँचा मानने में 
तीसरी भ्रान्ति भी है। उसके अनुसार यह माना जाता है कि ऊपरी ढाँचा 
सेद्धान्तिक और मानसिक है जबकि आधिक दाँचा भौतिक होता है। लेकिन 
वास्तविक स्थिति ऐसी नही है । माव्े के अनुसार भी आधिक व्यवस्था मे 
केवल उत्पादन के साधन, भूमि, कारखाना और मशीन ही नहीं होते । उनमे 
उत्पादन के साधनों का स्वामित्व भी निहित होता है । स्वामित्व ऐसी सामाजिक 
परम्परा पर आधारित विचार है जिनको कानून का रूप दिया जाता है। 
स्वामित्व की भावना और उनके कानून का आधार भी संड्धान्तिक है। इस 
बात का कोई कारण नहीं है कि उत्पादन के साधनों पर स्वामित्व के विचार को 


नैतिक मूल्यों से अधिक महृत््व दिया जाय, जिनके आधार पर स्वामित्व की 
व्यवस्था में परिवर्तन किया जा सकता है । 


उत्पादन के साधतो को विचारों से अधिक महत्त्व देना इतिहास के विरुद्ध है । 
उत्पादन के साधनों को किसने बनाया ? जंसा मानवेन्द्रनाथ राय कहा करते थे 
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कि उत्पादन व्यू सबसे बड़ा साधन मानव का मस्तिष्क है क्योकि उसमे वे विचार 
उत्पप्न होते हैं गिनके द्वारा यह अपनी आवश्यकताओं को पूरा करता है और 
जीवन में सफलता प्राप्त करता है | 


उत्पादग के साधनों की उत्पत्ति के सम्बन्ध में मानवेस््रवाथ राय का कथन है, 
सामाजिक विकास का इस रिद्धास्त से कि बहू उत्पादन के साथनों के विकास से 
निर्धारित होता है, एक प्रइन उठता है कि उत्पादन के छापनों को किसने बनाया 
और कैसे बनाया ? ('रीजन, रोमैटिसिज्म एण्ड रेयोल्यूशन', भाग दो, पृष्ठ 
285) इस प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होंने छिखा, इस बात की वल्पता की जा 
सकती है कि किस प्रकार वनमानुय जंसे वन्दर के मस्तिष्क में यह विचार काया 
होगा कि पेड़ फी टहनी तोड़ कर उम्से फल को तोड़ा जा सकता था बजाय इसके 
कि वह पेड पर चढ़ कर फल को पाने का प्रयास करे। इस प्रकार प्राणी के 
अवयव से भिन्न एक औजार बनाया गया होण । बाहरी साधन के द्वारा उस 
जीय ने अपनी बाहो को लम्बा करने का प्रयास विया। इस प्रयास में मानव के 
शारीरिक मिकास को आवश्यकताओं के अनुरूप न होरूर उसमे प्राकृतिक साथनो 
के उपयोग की प्रर्शत्ति उत्पन्न हुई। उसका यह विकास प्राणीगत विकास फ्रम 
से भिन्न हो गया । इस प्रकार उत्पादन का साधन न तो आधिक निदचमवाद से 
होता है और न उप्तका उत्पादन किसी आधिभौतिक पाक्ति मे किया। शारोरिक 
विकास की प्रक्रिया में जो अन्तर हुए वे भौतिक धारीरिक क्रिया से होते हैं उन्हें 
भआारथिक भाधार पर उत्पन्न नही क्रिया जा सकता है। उत्पादन का पहुला 
ओऔजार ऐसे पद्यु ने उत्पन्न किया जिसका मस्तिष्क उन्नत हो गया था। मातव 
के पुराने रूप मे उस प्राणी के मस्तिष्क में विधार उत्पन्न हुआ होगा, उसको 
उम्की शारीरिक प्रक्रिया का प्रतिफल ही कहा जा सत्ता है। उस प्रकार के 
विचार से उत्पादन का प्रारम्भिक साधन उत्पन्न हुआ होगा / वह औजार मानव 
के शरीर और उसके अवयव से भिन्न औजार था जिसको जादिमानव ने अपने 
अस्तित्व के सघर्प की प्रक्रिया मे विकसित किया । उससे मानव से पूर्व मानव के 
शारीरिक विकास के लिए मौलिक इच्छा उत्पन्न हुई होगी । (रीजन, रोमैदि- 
सिज्म एण्ड रेवोत्यूडन, भाग दो, पृष्ठ 285) । 


मौलिक भानववाद भौतिकवादी दर्शव अथवा एक सत्तायादी प्रकृतिवाद के अनु रूप 
इतिहास मे विचारों की निर्णायक भुमिका स्वीकार करता है।॥ इस प्रकार 
मौछिक मानयवाद भौतिकवादी दर्श्षंत मे उन बातो को समाहित कर छेता है 
जिनमे भाववादी दर्शन की सकारात्मक बातें हैं। मौलिक मानववाद भाववादी 
दर्शन के ज्ञान सिद्धान्त-तत्त्वदन को, स्वीकार नहीं करता है। वहनतों 
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इम्द्रियेतर श्रेणी के ज्ञान को स्वीकार करता है और न यह मानता है कि मानव 
मस्तिष्क बाह्य वास्तविकता से ज्ञान अजित नही कर सकता है । वरन्‌ वह यह 
दावा करता है कि विचार मानव मस्तिष्क में उत्पन्न होते हैं ओर इस प्रकार 
उनका अस्तित्व भौतिक है और विचारों से मानव में अपने भविष्य के तिर्माता 
होने की क्षमता उत्पन्न करता है । 


मानघ सूल्यों के आधार पर सामाजिक क्रान्ति 

प्राचीन काछ मे मानव समुदायों में जो क्रान्तिकारी परिवर्तन हुए होगे उनके 
सम्बन्ध में ऐतिहासिक साक्ष्य पर्याप्त रूप से उपलब्ध न होने से उनका आकलन 
हम नही कर सकते हैं। फिर भी दो प्रकार की क्रान्तियाँ,जो 8वों और 9वी 
शताब्दी मे यूरोप में हुई-छोकतान््रिक क्राम्ति और कम्युनिस्ट क्रान्ति जो रूस, 
चीन और कुछ अन्य देशो में हुई है, उनके सम्बन्ध में पर्याप्त ऐतिहासिक सामग्री 
उपलब्ध है । 

मानवेन्द्रनाथ राय का कथन है कि सामाजिक क्रान्ति के पहले विचारों की कान्ति 
(दादौनिक क्रान्ति) होनी अपरिहाय है । इस कथन की पुष्टि छोकतान्त्रिक और 
कम्युनिस्ट दोनो प्रक/र की क्रान्तियों के इतिहास से होती है । छोकतान्त्रिक 
क्रान्ति मे उसकी सकारात्मक भूमिका थी तो कम्युनिस्ट क्रान्ति के सम्बन्ध में वह 
भूमिका नकारात्मक थी । 

28वीं और 9वी शताब्दी में यूरोप में जो लोकतान्त्रिक क्रान्तियाँ हुई उन्होंने 
सामन्‍्तवाद को नेष्ट कर पूँजीवाद की स्थापना की। यही कारण है कि कम्युनिस्ट 
साहित्य में उस क्रान्ति को पूंजीवादी छोकतान्विक क्रान्ति का नाम दिया जाता 
है। लेकिन महत्वपूर्ण तथ्य यह है कि वह केवल आधिक ऋरान्ति नही थी । 
उस कान्ति से आधुनिक लोकतन्त्र का जन्म हुआ भौर स्वतन्धता के आधार पर 
नयी सामाजिक व्यवस्था की स्थापना की गयी । उससे व्यापक राजनीतिक, 
आधिक और सामाजिक परिवर्तन हुए। यह इसीलिए सम्भव हुआ कि वह 
सास्कृतिक-दाशंनिक क्रान्ति के आधार पर हुई थी । 

गूरोप भें जो नवजागरण आन्दोलन 4वी शताब्दी के उत्तराध और 6वी 
शताब्दी के पूर्वाध तक करीब दो सौ वर्ष पहले शुरू हुआ था उससे ही सामराणिक 
परिवर्तन आरम्भ हुआ । वह थान्दोलन ईश्वर के विरूद्ध मानव का विद्रोह था 

और विश्वास के स्थान पर तक की आधार बनाया गया था। उसके बाद से 

चर्च (गिरजाधर) के सुधार आन्दोलन थुरू हुए और व8वी शताब्दी मे यूरोप में 

ज्ञान के प्रसार का गौरबशाली युग घुरू हुआ । इनसे राजा के ईश्वरीय अधिकार 

का विश्वास समाप्त हो गया और सामन्‍्तवाद का सास्कृतिक आधार नष्ट हो 
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गया। अन्यविश्वास से मानव आत्मा के स्वतस्त्र होने से विज्ञान का विकास 
तेजी से हुआ 8 वी और 9 यी घताब्दी में औद्योगिक त्ान्ति हुई। पूंजीवादी 
लोकतम्विक ऋन्ति, इंगलेण्ड, फ्रास और अन्य यूरोपीय देखो में जिस प्रवार हुई 
उससे ही सामाजिक परिवर्तन पूरी तौर से हुए । 


नवजागरण आन्दोलन, जिससे पृथ्वों का रूप ही बदछ गया, उसको केवल आविक 
निश्चयवाद के सिद्धान्त से समझाया नहीं जा सकता। सामन्तवादी समान मे 
जो छोटा व्यापारिक यर्ग विकसित हो रहा था, केवत उसको तवजागरण आनदों- 
लग का तिर्माता और प्रेरणा देने वाला नहीं माना जा सकता। नव॑जागरण के 
विधार चच-गिरणाघरों और मठो के विचारझों और दार्शविकों ते विकृष्तित किये 
थे, जो घाचीन यूगान की सम्यता के मानववादी और विवेक सम्मत विचारो से 
प्रभावित थे । विकसित व्यापारिक मध्यम बे ने नवजागरण आन्दोलन से काम 
उठाया, लेकिन बहू उस आन्दोलन का जनक नही था 


यूरोपीय नवजागरण के इतिहास को बताते हुए मानवेस्द्रताथ राय ने कहा, “इस 
तथ्य से नवजागरण आन्दोलन के समय व्यापारिक मध्यम यर्ग के विकास से यह 
निष्कर्ष निकाला गया कि व्यक्तिबाद और मानववाद पूंजीवादी वर्ग के धिद्धास्त 
है। ऐतिहासिक दृष्टि से यह सह्दी नही है। नतवजाग्रण मानव का पुनरुत्वान 
था, उसके द्वारा प्राचीन यूनानी ओर रोम की प्रतिमा पूजक संस्कृति की परम्परा 
को अपनाने का अयास किया यथा था । नवजायरण ने 'सोफिस्टो, इसीड्यू- 
रियनो', 'हटोइको' जेसे यूनानी दाशनिक्रो और ईसाई धर्म के प्रारम्भिक विचारों 
के आधार पर व्यक्ति की प्रतिष्ठा और उसकी सावंभौमसत्ता के अधिकार का 
समझने क्रिया था । मध्य युग की आविक परिस्पितियों का ध्यानपुर्वक अध्ययत 
करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि व्यापारिक वर्ग के उदय और नवजागरण 
आन्दोलन में कारण-कार्य सम्बन्ध नही था और मानववादी व्यक्तिवाद केवल ऊपरी 
ढाँचा मान्न नही था और मे किसी विश्लेप अर्वव्यवस्था के आधार पर उसका विकास 
सिद्ध किया जा सकता है ।”  (रीजन रोमैटीसिज्म एण्ड रेवोल्यूथन, भाग ! 
पृष्ठ 65) 


946 के दिसम्बर मात्त में मानवेद्रताथ राय ये अपने एक भाषण से नवजागरण 
और सुधारवाद दोनों को उत्पत्ति की समीक्षा को थी। नवजागरण आन्दीकृत 
के आरम्भ होने के सम्बन्ध भे उन्होंने कहा, “उस समय जेनोवा बहुत सम्पन्न 
व्यापारिक गणतन्त्र था, उसमे नवजायरण का कोई नेता पैदा नहीं हुआ। वहाँ 
मानववादी विचारों का भी प्रभाव नहीं था। वेनिस नगर की भी बाद के 
नवजागरण के पहले मही स्थिति थी । इनके विपरीत फ्लोरेस, जहाँ नवजागरण 
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के बड़े नेता उत्पन्न हुए वहाँ व्यापारिक गणतन्त्र नहीं था । मेडीसी स्वयं पूंजीपति 
नही था और सामाजिक दृष्टि से वह मध्ययुगीन-वाद का छास्त्रीय प्रतिनिधि था । 
उस समय नवजागरण मानववाद और विकासश्यीछ पूंजीवादी वर्ग में कोई सम्बन्ध 
नहीं था। उन पूंजीवादियों ने नवजागरण का समर्थन नहीं किया। इसी 
आधार पर कुछ आधुनिक समाजश्यास्त्रियो ने नवजागरण आन्दोलन को अभिजात्य- 
वर्गी आन्दोलन के रूप मे प्रतिक्रियावादी बतलाया है ।” ('वियाण्ड कम्युनिज्म', 
द्वितीय संस्करण, जनवरी, 98 पृष्ठ 40) 


सुधारवाद के आन्दोलन के सम्बन्ध में मानवेन्द्रनाथ राय का कहना है कि “सुधार- 
बाद के नेता काल्विन और लूथर को पूंजीपतियो का प्रतिनिधि कहां जाता है। 
लेकिन तथ्य इसके विपरीत है। पूंजीवादी छोग सुधारवाद के भी विरूद्ध थे । 
फ्रास में सुधारवादी आन्दोलन सेना के छोटे अधिकारियों का विद्रोह था, जो 
ज्यादातर सामन्‍्ती अभिजात्य कुंछो के छोग थे । वित्तीय हितों के प्रभाव मे 
शासको को इटली का युद्ध समाप्त करना पड़ा था। सेना के हजारो अधिकारियों 
को अपनी नौकरियों से हाथ घोना पड़ा था । उन छोगों ने “ह्यू,गनाठ” सुधार- 
वादी आन्दोलन की सख्या बढ़ा दी । पूँजीवादियो ने उस आन्दोलन का दमन 
किया। जमेंनी में रोम के विरुद्ध लूथर के विद्रोह का समर्थन वहां के सामत्ती 
राजकुमारों ने किया था, जो 'होली रोमत' साम्राज्य से अलग होना चाहते थे । 
जब सत्ता पूँजीवादियो के हाथ मे आयी तो वे लोग केवल उत्पादन के साधनों पर 
अपने स्वामित्व को अपनी स्थिति सुरढ़ बनाने के लिए पर्याप्त नही समझते थे । 
उन्हे अपने राज्य के लिए धारमिक मान्यता की आवश्यकता पडी। उन्होने 
काल्विन और लूथर के विचारो का उपयोग इसी उद्देश्य से किया । उन लोगो 
ने प्रोटेस्टेन्ट ईसाई सम्प्रदाय को अपना धर्म स्वीकार कर लिया ।/ ('वियाण्ड 
कम्युनिज्म! द्वितीय संस्करण, जनवरी, 98॥, पृष्ठ 4 ) 


फ्रांसीसी राज्यक्रान्ति का तत्कालिक कारण नवज्ञान और नवचेतना का दशंन था। 
नवचेतना और फ्रासीसी राज्यक्रान्ति के पारस्परिक सम्बन्ध के सम्बन्ध में मानवेन्द्र- 
नाथ राय ने यह विचार व्यक्त किये हैं, “नवचेतना फ्रासीसी राज्यक्रान्ति का 
प्रभावशाली कारण था ओर नवचेतना के दर्शन का मूल स्रोत 2 वी दताब्दी के 
वोद्धिक नवजागरण मे देखा जा सकता है, यदि कोई व्यक्ति उसके पूर्व के मानव 
के आत्मिक विकास क्रम में उसे नही दूंढना चाहता है। 8 वी शताब्दी का 
भौतिकवादी दर्शन विकासशील पूंजीवाद का दशशंन नही था, जिस प्रकार नवचेतना 
पूँजीवाद का सेद्धान्तिक आन्दोलन नहीं था 7 (रोजन, रोमैंटीसिज्म एण्ड रेवो- 
ल्यूशन प्रथम भाग, पृष्ठ 258-259) । 
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इस प्रकार !8वी और 9वी प्तताब्दियों के पूंजीवादी लोकतान्त्रिक फ्रान्तियों का 
मार्ग, सवजागरण आन्दोलन के प्रभाव से उत्पन्न दार्शनिक क्रान्ति ने प्रशस्त कर 
दिया था । यही कारण है कि उन क्रान्तियों को केवछ सामम्तवाद के स्थान पर 
पूंजीवाद को छाना भर नहीं था। उनका मुक्तिदायी प्रभाव जीवन के विभिन्न 
क्षेत्रों म अनुभव किया गया। इस बात को निविवाद रूप से बहा जा सकता है 
कि मानव जाति की प्रमति में उनका महत्वपूर्ण योगदान है । 

सोधियत रूस, चीन और दूसरे देशी के बाद की कम्युनिस्ट ्रान्तियाँ, छोकतास्ध्रिक 
क्रान्तियों से भिन्न हैं। इस कम्युनिस्ट क्रान्तियों के पहले मास, एगेल्स भौर 
लेनिन के शँद्धान्तिक आन्दोलन घल्ले थे । दस सिद्धान्त वा उद्भव सर्वहारा वर्ग 
ने मही किया और न मावर्स या एमरेल्स और न ही छेनिद श्रमिक बर्ग के थे । 
उनके विचार ज्यादातर पहले के विचारफों के विचारों और तत्कालीन आधिक 
परिस्थिति के प्रभाव से उत्पन्न हुए थे। उक्त दोनो फ्रान्तियों में जो महत्वपूर्ण 
अग्तर है, वह यह कि नये फ्रान्तिकारी विचारों से न॑तिक और सास्कृतिक मूल्यों को 
अलग रखा गया । यथार्थ यह है कि इन समाजवादी विचारकों ने कतिक और 
सास्कृतिक आधार पर को गयी समाजवाद की व्याख्या को 'काल्यनिक! वतछाया। 
इसके परिणामस्वरूप कम्युनिज्म केवल आधिक व्यवस्था माप्र रह गया भर उत्तम 
सास्क्ृतिक भाव का अभाव हो गया। कम्युनिस्ट क्रान्तियों मे नैतिक मूल्यों का 
भी आधार नही है। 

अतः यह कोई आश्चर्यजनक बात नही है कि कम्युनिस्ट क्रास्तियाँ सास्क्रतिक दृष्टि 
से पिछड़े और अद्धंविकसित देशो में हुई है। यह भी आश्चर्यजनक नही है कि 
इन क्रान्तियों की सफलता के बाद अनिश्चित अवधि तक तानाश्षाही स्पापित हुई 
ओर उनके शासनकाल में राज्य” के तिरोहरण की वात समाप्त हो गयी और 
उन तानाशाही राज्यों के अन्तर्गत नागरिको को नागरिक अधिकारी जिनमे 
अभिव्यक्ति का भी अधिकार शामिल है, उनसे वच्चित होता पड़ा ॥  'कम्युनिस्ट 
मैनीफेस्टो/ में कार्लमावर्स और एगेल्स ने यह भआाश्या व्यक्त की थी कि कम्युनिस्ट 
कऋरोम्ति की सफलता के बाद “हम लोग ऐसा सगठन बनाये, जिसमे प्रत्येक व्यक्ति 
का मुक्त रूप से विकास होगा, इसी आधार पर सबका विकास होगा”, उनकी यह 
क्षाशा असफल रही है। इस प्रकार कम्युनिज्म की विजय हो गयी, लेकिन माक्‍से- 
वाद असफल रहा है। 

ऊपर हमने यह देखा है कि लोकतान्त्रिक ऋन्तियों से मानव की राजनीतिक, आधिक 
और सामाजिक स्वतन्त्रता को काफी प्रीत्साहन मिल्य है। यही बात कम्युनिस्ट 
क्रान्तियो के सम्बन्ध मे नही कही जा सकती है। कम्पुनिज्म के अन्तयत पूँजीवादी 
राज्यों में भ्राप्त राजनीतिक ओर सामाजिक स्वतन्त्रता नष्ट कर दी गयी है। 
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कम्युनिस्ट देशों में जो आयिक व्यवस्था स्थापित की गयी है वह भी मानदबाद के 
विरुद्ध है। उसे समाजवाद के वजाय राज्य पूँजीवाद कहना बधिक पंगत होगा। 
भआधिक सत्ता को पूँजीवादी बसे से छीनकर सफल राजनी तिज्ञों के वर्ग हैक 
सोप दिया गया है। विचारोपरान्त यह ्रतीव होता है कि कम्युनिस्ट फ्रान्तियाँ 
नकारात्मक है 

समाजवाद ऐसी आधिक संस्था है जो समाज के सभी व्यक्तियों को समान रूप से 
लाभ पहुँचाती है। समाजवादी अर्ध॑व्यवस्था उस दशा प्रे सफल हो सकती है जब 
समाज में समाजवादी मानव मूल्य व्याप्त हो । हमने पिछले अध्याय (अध्याय 
बारह) मे देखा है कि किसी संस्था की उपयोगिता इस पर है कि वह उत्तम काम 
करने वाछ़े व्यक्तियों और जिनके लाभ के लिए वह काम किया जाता है, उनके 
लिए कितनी लाभप्रद है। यदि सम्बन्धित लोग उन मूल्यो में विश्वास नही करते 
जिनका होना संस्था के लिए आवश्यक है, ऐसी संस्था से कोई लाभ नहीं होगा ॥ 
समाजवादी अर्थव्यवस्था तथ तक ठीक से काम नहीं कर सकती जब तक पर्माष्त 
संख्या मे छोग उसके नंतिक मूल्यों-स्वतन्त्रता, समानता और अआतृत्व-से पिश्वास 
न करते हो और वे विवेकपूर्ण, धर्मनिरपेक्षता और आत्मनिर रता से न काम्र करते हो । 
जब समाज मे सास्कृतिक परिवतेत हो जाता है तो उसके आधार पर नये सामाजिक 
मूल्य उत्पन्न हो जाते हैं। भौर जब उनके परिणामस्वरूप सामाजिक फ्रान्ति होती 
है और क्रान्ति के बाद नयी आधिक व्यवस्था स्थापित होतो है तो समाजवादी 
अर्थव्यवस्था सफलतापूर्वक काम करती है। यदि समाजिक संस्थाओं को अपने 
उद्देश्य की पूति करनी है तो उसके पहले अनुकूल मूल्यों का अपनाया जाना 
आवश्यक है। इसी कारण इस वात पर जोर दिया जाता है कि सामाजिक क्रान्ति 
के पहले दाशंनिक क्रान्ति होनी चाहिए, जिनसे भावी समाज के नेतिक मूल्यों का 
सूजन हो सके । इन मूल्यों से क्रान्ति को भावना को प्रोत्साहन मिलेगा और 


उनके आधार पर क्रान्ति की सफलता के बाद बनने वाली संस्थाओ को सफलता- 
पूर्वक चलाया जा सकेगा । 


इतिहास फा दर्शन 

मौछिक मानववादी इतिहास दर्शन (इतिहास शास्त्र) को माक्सेवाद से उसके 
अन्तर के आधार पर उसे समझा जा सकता है। 

मावसंवादी इतिहास दर्शन आधथिक निश्चयवाद को स्वीकार करता है। इस 
सिद्धान्त में दो खास बातें हैं, एक उसका चैतनायुक्त नेबृत्व और दूसरी वास्तविक 
परिस्थिति । चेतना अथवा नेतृत्व वाले अक्ष के सम्बन्ध में कम्युनिस्ट मैनोफैस्टो 
में कहा गया है कि “जब तक समाज को विशिन्न अवस्थाओं का इतिहास वर्ग संघर्ष 
का इतिहास हैं।” वास्तविक परिस्थिति के सम्बन्ध मे दन्द्ात्मक दृष्टिकोण 
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प्रकट किया गया है। उसके अनुसार प्रत्येक आधथिक व्यवस्था मे ऐसो धक्तियाँ 
जन्म लेती हैं जो उसे मप्ट कर उससे उम्नत प्रकार फी आधिक व्यवस्या का निर्माण 
करती है। 

माकसवाद के इतिहास के दर्शन का पहला तत्त्व वर्ग सघर्प! है। इसके अनुसार 
यह माना जाता है कि सभी व्यक्ति, चाहें वे किसी वर्ग के हो वे आधिक प्रेरणा से 
काम करते है । पूँजीवादी समाज में श्रमिक वर्ग और पूजीवादी बर्ग अपने वर्गे 
स्वार्यों के अनुसार आचरण करते है। इसोलिए उनमे छगातार वर्ग धंधर्ष 
चलता रहता है! उनके इस प्रद्ार के आचरण का कारण आविक द्विंत है। 


घोड़ा विचार करने से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि व/स्तविक परिस्थिति में भी 
माकसबादी इतिहास दक्शंन का इन्द्वात्मक ग्रुण उपस्थित रहता है। फिर माक्स- 
वाद यह बयो बहता है कि पूँजीवाद अपने अन्तविरोधों से नष्द हो जायेगा ? 
मावसंवाद में यह स्वीकार किया जाता है कि पूंजीवाद का अस्तविरोध इसलिए 





उत्पन्न होता है क्योकि पूंजीवाद के विकास के साथ, नये कारसानों और अच्छी 
मशीनों के उपयोग से श्रमिक को उत्पादकता बढ़तो जाती है, लेकिन श्रमिक 
को इतनी कम मजदूरी दी जाती है कि जिमसस्ते बह फ्रेवल अपना भरणपोपण 
कर सके । मावसे ने इस बात पर जोर दिया है कि पूंजीवाद श्रमिक को एक 
वस्तु मात्र मानता है। उसकी कीमत उसके उत्वादन की कीमत पर आश्रित 
होतो है। श्रमिक की उत्पादन कीमत में उसके शरीर पोषण के साथ-प्ताम उसकी 
श्रमिक को पैदा करने की द्ञक्ति की कीमत भी शामिल है। ऐसी दक्या में पूंजी- 
बाद में श्रमिक को केवल इतनी मजदूरी दी जातो है जिससे वह अपता और अपने 
परिवार का भरण-पोपण कर सके । मावसंवाद के अनुसार पूंजोवाद के अस्त" 
विरोध के रूप में यह माना जाता है कि पूँजीपति हमेशा श्षमिक को केवल भरण॑- 
पोषण लायक मणदूरो देगा ओर उसके सम्बन्ध में अपने उपक्रम के लाभ के अर्त 
पर विचार नही करेगा । माक्संवादी इतिहास दर्शन के दोतो तत्वो-चेतना और 
वास्तविक परिस्थिति में यह माना जाता है कि मानय एक आवधिक जीव है। 


मोलिक मानववाद का कहना है कि मार्क्सवाद का यह इतिहास दर्शन केवल अर्थ 
सत्य है। भनुष्य आधिक प्रेरणाओ से प्रभावित द्वोता है, छेकिन उसकी प्रेरणा 
का केवल यही स्लोत नही है । मानव को अपने अस्तित्व की रक्षा के लिए रोटी 
की भावश्यकता होती है, छेकिन उसका जीवन केवल रोटी के लिए नहीं हैं । 
मातव में मानवता को समभने का प्रयास करने से भिन्न इतिहास दर्शन अपनाने 
कली जरूरत होगी । 


सब्रसे पहले इस बात पर विचार किया जाय कि सम्पूर्ण मावव-इतिहास केवल बे 
संघर्ष का इतिहास है। यह केवछ आशिक रूप से सत्य है । वैज्ञानिक ज्ञान 
का सम्पूर्ण विकास, मनुष्य द्वारा आग जलाने के ज्ञान और आधुनिकतम झोघ और 


पक्द 


अनुसन्धान जिसके द्वारा अस्तरिक्ष श्रमभ सम्भव हुआ है, पह सब वर्ग संघर्ष की 
परिधि के बाहर है यद्यपि वह निस्सन्‍्देह मानव इतिहास का द््स्ि है _पह 
बात साहित्य के इतिहास और सभी दूसरी संस्कृतियों और नंतिक प्रयासों के 
इतिहास पर भी लागू होती है। आाविक मसलो में भी मानव को प्रेरणा का स्रोत 
उसका स्वार्थ सदेव नहीं होता । अनेक मालिकान अपने मजदूरों को मावव 
स्वीकार करते हैं। मालिक मजदूरो के सम्वन्धों में सहयोग का तत्त्व भी विद्यमान 
रहता है और साय ही अन्तविरोध भी । 

मानव इतिहास को केवल वर्ग संघर्ष का इतिहास वतछाना बद्धे सत्य है। उसे 
अस्वीकार करके मौछिक मानववाद का कहना है कि समस्त मानव इतिहास मानव 
का स्वतन्वेता के छिए किये गये सघर्ष का इतिहास है। स्वतन्तता के संघर्ष की 
समीक्षा हम पिछले (अध्याय आठ) में कर चुके हैँ और यह बतला चुके है कि 
प्राणियों के अध्तित्व के सधर्प के ऋ्रमिक विक्रास के ूप में स्वतन्त्रता का संघर्ष 
विकसित होता है। अतः यह वक्तव्य, कि मानव इतिहास स्वतन्त्रता के संधर्ष 
का इतिहास है, सत्य की इस आधारश्िला पर टिका है कि मानव में अपने अस्तित्व 
की रक्षा की भावना प्राणियों में व्याप्त अपने अस्तित्व की रक्षा की भावना से मिली है 
ओर मानव भी प्राणी जगत की एक जाति है। इतिहास दर्शन के इस इध्टिकोण से 
मानव के अपने शारीरिक अस्तित्व की रक्षा के इतिहास के साथ ही उसके बौद्धिक, 
कलात्मक ओर दूसरी नंतिक भावनानो के इतिहासक्रम पर लागू किया जा सकता है। 
मावसंवादी इतिहास दशशन के इन्द्रात्मक पक्ष पर विचार करने से यह पता चलेगा 
कि इतिहास ने इसको अस्वीकार कर दिया है। आधुनिक समय में विकसित 
पूंजीबादी देशों में श्रमिक को कम मजदूरी-केवछ भरणपोपण भर के छायक 
मजदूरी ही नही दी जाती है । कभी-कभी वहाँ के श्रमिक की मजदूरी विकास- 
शीलछ समाजों के विश्वविद्यालय के प्राघ्यापको के वेतन के समान होती है। वास्तव 
में विकसित पूँजीवाद में अब एक दूसरे विरोधी किस्म का अन्तविरोध उत्पन्न हो 
रहा है। श्रमिकों के संगठित सघ इतने क्षक्तिशाली हो गये हैं कि वे कभी-कभी 
श्रम की उत्पादकता से भी अधिक मजदूरी पाने के लिए सपर्प करते हैं ओर उसे 
पाने मे सफल भी हो जाते है। इससे पूंजीवाद में मूल्य और मुद्रा की निरन्तर 
बृद्धि का सकट उत्पन्न हो जाता है। जैसा कि पहले के अध्याय में कहां जा 
चुका है कि पूँजीवाद को अर्थव्यवस्था अत्यन्त असन्तोपजनक है और उसके स्थान 
पर उससे अच्छी अर्थव्यवस्था को अपनाने की आवश्यकता है। जो भी हो पूंजी- 
वाद के इतिहास से मावरवादी इतिहास दर्शन की पुष्टि नही होतो है।... 
सामाजिक विकास मे इन्द्वात्मक नियम के सम्बन्ध में मौलिक मानववाद की यह 
मान्यता है कि इतिहास केवल आधिक प्रेरणाओ से नही बनता है बरनू उस पर 
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सांस्कृतिक और नेतिक विचारों का भी प्रभाव पडता है। अन्य इच्छाओं और 
सोचे-विचारे विधारों दोनी से इतिहास का निर्माण द्वोता है। सामाजिक विकास 
और विचारों का विकास समानास्तर ढग से चछता है और दोनो परस्पर एक 
दुसरे को प्रभावित करते ह । विचार भी सामाजिक घटनाओं को प्रभावित करते 
हैं भौर सामाजिक घटनाओ से वे बनते भी हैं । 


मौलिक मानववाद के इतिहास दश्शन के सम्बन्ध में, माझछिक मानववाद के दो 
सिद्धान्त-सिद्धान्त 6 ओर रिद्धान्त 5 उल्छेसमीय है जो उसके 22 सिद्धान्तों में 
शामिल है। वे इस प्रकार है :-- 

सिद्धान्त-6 

परिस्थितियों की चेतना प्रक्रिया से, जो शारीरिक प्रक्रिया भी है, विचारों का 
जन्म होता है, छेकिन एक बार विचार के जन्म के बाद उस्त विचार का अस्तित्व 
हो जाता है और फिर वह अपने मियमों से ही नियन्त्रित होता है । विचारों की 
प्रगतिशीलता सामाजिक विवास प्रक्रिया के समानास्तर रूप से चलती है और वह 
एक दूसरे को परस्पर प्रभावित करती है। लेकिन मानव विकास क्रम में किसी 
एक विशेष स्थिति में ऐतिहाविक घंटनाओ और विचारी के आन्दोलन के सम्बन्ध 
को निश्चित रूप से नहीं बताया जा सकता । (विचार का यह प्रयोग, सामास्य 
दाशंनिक अर्थ में सिद्धान्त अथवा विचार पद्धति के अर्थ में किया गया है) सारक्षतिक 
स्वरूप ओर प्रतिमूल्य केवछ सैद्धान्तिक ऊपरी ढाँचा नही है जो भाधिक सम्बन्धो 
के आधार पर बना है। उनका निर्धारण ऐतिहासिक है और विचारों के 
इतिहासपरक तर्क से उनका निर्धारण होता है । 

सिद्धान्त-5 

क्रान्तिकारी और स्वतस्तता दिलाने वाले सामाजिक दश्शेन का मुख्य काम यह है 
कि वह इतिहास के इस आधारभूत सत्य पर जोर दे कि मातव अपने सततार का 

निर्माता है। बह विचारशील प्राणी है और वह व्यक्ति के रूप में इम गुणों से 

युक्त है। मानव का मस्तिष्क उसका प्रधान उत्पादन का साधन है और उससे 

सबसे क्रान्तिकारी वस्तु उत्पन्त होती है। क्रान्ति के पहले ऐसे विचारों का होना 

नितान्त भावश्यक है जो माम्य सिद्धान्तो के आलोचक हो । 

जब अधिक से अधिक व्यक्ति अपनी इस सूजनात्मक धृक्ति के प्रति सजग हो जाते 

है और उनमे ससार के पुनर्निर्माण की अदयनीय प्रेरणा उत्पन्‍्त होती है और विचारो 

से वे अनुप्राणित होते है तथा स्व॒तन्त्र व्यक्तियों के समाज की रचना के आदश्ष की 

भावना अपने मे प्रज्ज्वलित कर लेते है तो वे ऐसी स्थितियाँ उत्पन्त कर सकते है 

जिसमे लोकतन्त्र को सम्भव बनाया जा सके । 


्ण्द 


सत्तरह 


गानबबादी क्रालित का गार्ण 


बर्तमात संसार को मौलिक मानववाद के आधार पर वीसवीं शवाब्दी के नवजागरण 
की आवश्यकता है। इसके द्वारा व्यक्तियो मे नैतिक मूल्यों का अ्स्ार करके 
उनके आचरण-ध्यवहार का प्रसार किया जा सकेगा । इन मूल्या के आधार पर 
उपयुक्त राजनीतिक, आधथिक और सामाजिक संगठनों को स्थापित किया जा 
सकेगा और उनके द्वारा नेतिक मूल्यो और आचरण को अभिव्यक्त किया जा सकेगा । 
इस दूसरे नवजागरण आन्दोलन की यह विशेषता होगी कि इसके द्वारा मानव के 
अपने व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन में व्यक्ति की स्वतन्त्रता पर जोर दिया 
जायेगा । यह आकांक्षा मनुष्य को प्राकृतिक विकास में प्राणी के अस्तित्व की 
आकाक्षा से प्राप्त हुई है। इस प्रकार मानव की जीवन की क्षमता जोर जीवन 
की आकाक्षा मानव के स्वभाव में निहित है चाहे वह उसे जानता हो या न जानता 
हो। सभी प्रकार के समुदायबादी और अधिनायकवादी सिद्धाग्त मानव की 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को नष्ट करने वाले है अतः इसी आधार पर उनका विरोध 
होना चाहिए। दूसरी बात यह है कि मानव की तकंशक्ति और उसकी विचार 
बाक्ति, उसे यह श्रक्ति प्राणी जाति की विकास प्रक्रिया से प्राप्त हुई है । उसमे 
प्राकृतिक वातावरण में अनुकुछ रहने की शक्ति भौतिक-निश्वयवाद से और मानेव 
की अपनी विकास प्रक्रिया मिलती है। तकंशक्ति से मानव ज्ञान प्राप्त करता है 
और उसमे आत्मनिर्रता तथा अन्य मानवों के सहयोग से आवश्यक सामाजिक 
नैतिक मूल्यों को अपनाने तथा स्वतन्त्नता प्राप्त करने में सहायता मिलती है । 
विवेक के आधार पर चलने वाछे आानन्‍्दोछत में तक की सर्वोच्च शक्ति को स्वीकार 
किया जाता है और इसे सभो भकार के अन्धविश्वासो, धर्मान्धता और सामाजिक 
अज्ञान का विरोध करना चाहिए। तीसरी वात जिस पर जोर दिया जाना 
चाहिए उसमे यह आवश्यक है कि इस बात पर विश्येय आग्रह किया जाय कि 
मानव की सभी नंतिक इच्छाएँ उसकी प्राणीगत्त विकास प्रक्रिया से उसे प्राप्त 
पे । इनके लिए किसी धामिक विश्वास की आवश्यकता मही है और समाज 
में नैतिक स्तर का उत्यान तके के विकास पर निर्भर करता है। वेज्ञानिक ढग 
से स्वतन्तता, विवेक और धघमंनिरपेक्ष नैतिक मूल्यों के आधार पर विकसित 
मानववादी नवउत्थान क्री आवश्यकता आज समूचे संसार को है । 


की 


मानवमूल्मों के आधार पर चलने वाले इस आन्दोलन को छोकतान्विक जीवन- 
स्वतन्त्रता, समानता ओर श्ञातृत्व के मूल्यों के प्रचार से झक्तिग्याली बनाया जा 
सबता है । सभी राजनीतिक, आधिक और सामाजिक संत्याओं द्वारा इन मृल्यों 
का अनुसरण किया जाना चाहिए । 

इन सस्याओ में मानवयादी प्रेरणा का समान स्रोत होते हुए भी विभिन्न देशों में 
उनका भिन्न भिन्‍न रूप होगा । राजनीतिक संविधान में ऐसा संधोपव होना 
चाहिए णिसस्ते सत्ता का अधिक से अधिक पिक्रेद्रीकरण हो और नागरिकों को 
उपयुक्त स्थानीय गणतान्त्रिक इकाइयों द्वारा उसमें सक्रिय भाग लेने का अधिक 
अवसर प्राप्त हो । पूंजीवादी व्यवस्था के अतिशय अथंवाद ओर कम्युनिल्ट 
व्यवस्था के अतिशय केन्द्रीकरण के स्थान पर सहका रिता के सिद्धान्त के आधार पर 
अर्थव्यवस्था का विकेन्द्रीकरण होना चाहिए। जातियों, समुदायों और उप« 
जातियो के पारस्परिक सम्बन्ध मानवबादो मूत्यो के आधार पर होने चाहिए । 
परिवार के सदस्यों के सम्बन्ध भी ऐसे ही होने चाहिए। शिक्षा इस प्रकार की 
होनी चाहिए जिमसे व्यक्तियों मे आलछोचनात्मक बुद्धि और नैतिक स्वेदनशीछता 
को प्रोत्साहित किग्रा जा सके । 


मानववादी नवजागरण को छामने के लिए सभी देशों में एक ही प्रकार के व्याव- 
हारिक कदम नही होगे । ससार के विभिन्‍न क्षेत्रो के देशो में आन्तरिक स्थिति मे 
अन्तर रहेगा । प्रथम इस समय में पश्चिमी पूंजोवादी देशों में जहाँ संसदीय 
छोकतान्त्रिक व्यवस्थाएँ हैं और यहाँ नागरिक अधिकारों का वमोवेश संरक्षण है 
दूसरे वे कम्युनिस्ट देश है जहाँ की अर्थव्यवस्थाओ का राष्ट्रीयफरण हो चुका है 
और वहाँ अभिव्यक्ति और विरोधी मत की अभिव्यवित और संगठव की स्वतन्त्रता 
नही है । वीसरी श्रेणी मे तीसरी दुनिया के वे अधिनायकवादी देश्व हैँ जो एशिया, 
अफ्रीका और दक्षिण जमरीका मे हैं। भारत और तीसरी दुनिया के कुछ अन्य 
देश हैं जहाँ कमजोर ओर भस्थिर छोकतन्व वना हुआ है, ऐसे देश चौथी श्रेणी 
में रखे जा सकते है । 


भारत और चौथी श्रेणो के अन्य देशो के सदर्भ मे हम मानववादी क्रान्ति के लिए 
उठाये जाने वाछे व्यावहारिक कदमो की परीक्षा करेगे । अन्य देशों के मानव- 
चांदी अपने-अपने देशो के छिए उपयुवत कदम स्थानीय परिस्थितियों के अनुसार 
उठायेंगे जितसे मानववादी नवजागरण आन्दोलन को प्रोत्साहन मिलेगा । 

यहाँ पर कहां जा सकता है कि तीसरी दुनिया मे भारत की स्थिति अत्यन्त महत्व- 
पूर्ण है। यदि भारत के लोकतन्त्र को मोलिक मानववाद के सिद्धान्तो के अनुसार, 
राजनीतिक, आथिक ओर सामाजिक लोकतन्त्र का रूप दिया जा सके तो तीसरी 
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दुनिया मे, जहाँ इस समय अधिनायकबादी शासन है, लोकतस्त्र पु्नेवित और 
सुस्ढ किया जा सकेगा । इसके विपरीत यदि भारत में छोकतन्त्र का हास होता 
है तो उससे तीसरी दुनिया के देशों मे प्रधिनायकवाद की शक्तियाँ मजबूत होगी । 


क्रान्ति फा फम्युनिस्ट मे हि 

हम ऋन्ति शब्द का प्रयोग इस अर्थ में करते हैं कि उसके द्वारा समाज का मूल 
ढाँचा बदछा जाता है। अतः हम राजमहलो की उन क्रान्तियों को क्रान्ति नहीं 
मानते जिनके द्वारा एक अधिनायकवादी शासक का स्थान वैसा ही दूसरा शासक 
हे छेता है। तीसरी दुनिया के जिन देझों में द्वितीय महायुद्ध फे बाद नयी 
स्वतन््रताएँ प्राप्त हुई और लोकतन्त्र स्थापित हुए ओर वहाँ वे अधिनायकवादी 
शासन में बदल गये उसको भी हम “क्रान्ति! नही कहते हैं। ऐसे परिवर्तत को 
तो ऋन्ति विरोधी प्रतिगामी ऋन्ति कहना हम उचित मानते हैं। यदि क्रान्ति 
का अथ समाज का आपुकू परिवर्तेत करता है तो उसका मानववादी मार्ग के 


अतिरिक्त एक अस्य मार्ग कम्युनिस्ट मार्ग है जिसके हारा ऋान्ति को सम्पन्न किया 
जा सकता है । 


कुछ समय पहले तक छम्युनिस्टों की यही घारणा थी कि क्रान्ति को सफल बनाने 
के लिए सत्ता पर जबरन अधिकार करना आवश्यक है, वे मतदान (बेलट बॉक्स ) 
के द्वारा ऋान्ति को लाने मे विश्वास नही करते थे । सशस्त्र क्रान्ति द्वारा सत्ता 
के अधिग्रहण की पम्भावनाएँ घट गयी हैं। इसका मुख्य कारण यह है कि राज्य 
की संनिक शक्ति फ्रांसीसी अथवा रूसी राज्य क्रान्ति के समय की सैनिक शक्ति से 
बहुत अधिक हो गयी है। आज भाले-वर्छी, पिस्तोछ और वन्दूक के प्रयोग से 
आधुनिक राज्यसत्ता को नष्ट नही किया जा सकता है। आज की परिस्थिति 
में अर्द्धविकसित पिछड़े देश मे, जहाँ शासन पूरी तरह विघटित है और उसकी 
संन्‍्य शक्ति क्षीण है, वही सशस्त्र कम्युनिस्ट ऋण्ति की सम्भावना हो सकती है । 
ऐसे देशों भे सशस्त्र क्रान्ति को तभी सफल बनाया जा सकता है जब उसे मित्र 
कम्युनिस्ट देश से सैनिक सहायता मिल सके । मानवेन्द्रताथ राय ने इस प्रक्रिया 
को 'रेड नेपोलियनिज्म' कीसज्ञा दीघी। यह ज्ञात है कि फ्रांसीसी राज्यक्रान्ति 
की सफलता के वाद यूरोप के कुछ देशो में भी छोकतान्त्रिक व्यवस्था उस समय 
स्थापित हुई जब वहाँ नेपोलियन की सेनाएँ पहुँची थी । इस प्रकार की भूमिका 
कम्युतिस्ट सेनाएँ आज भी पिछड़े देशों मे पूरी कर सकती हैं। फिर भी यह 
बात स्पष्ट है कि इस प्रकार जो शासन स्थापित होते है बे अधिकतर 
अधिनायकवादी रूप के होते हैं। पिछले अध्याय में दिये गये तकों से हम देख 
चुके हैं कि ऐसी क्रान्तियों का स्वरूप नकारात्मक ही अधिक होता है । 
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अधिक उम्नत देशों में जहाँ शासन अपेक्षत: स्थिर है वहाँ कम्युनिस्ट मतदान द्वारा 
सत्ता में आने के अपने लट्ष्य को प्राप्त करता चाहते हैं। इन देक्षों मे उनकी 
सफलता की सम्भावना कम है। उद्नत पश्चिमी छोकतन्त्रों में जद्दाँ इस बात 
की आयंका है कि कम्युनिस्ट चुनाव के द्वारा सत्ता में आ जाने पर वहाँ भों 
अधिनायकबादी घासन स्थापित करने का प्रयास करेंगे, इस आशंका से भयभीत 
तागरिकों का बहुमत कम्युनिस्ट प्रध्याशियों के विश्द्ध हो जाता है । दूसरी ओर 
भारत जैसे विकासभीछ देश में जी छोकतन्ध भव तक कमजोर और अस्वथिर है, 
यहाँ कम्युनिस्टो के सत्ता में थाने के सतरे से क्रान्तिविरोधी शक्तियाँ उत्तेजित हो 
जाती हैं। इसका एकमात्र कारण यह है कि कम्युनिस्ट पार्टियों की प्रगति 
जनता में छोकतान्त्रिक मूल्यों के प्रसार फ़े आधार पर नही है । जब तक मतदाता 
को लोकतान्त्रिक मूल्यों से अवगत नहीं कराया जाता तब तक कम्युनिस्ट और 
दूसरी पाटियों के उम्मीदवार जनता के बीच में लुभावने छोकप्रिय यादों के 
आधार पर अपना चुनाव प्रचार करते हैं। ऐसी स्थिति में उच्च बर्गों की 
सत्तारूढ़ प्रतिक्रियावादी पार्टी के रामने कम्युविस्ट विजय का सतरा बढ़ते पर वह 
दिस्लाऊ लोकतन्त्र का ऊपरी आवरण छोड़ कर अधिनायकबांदी शासन का रूप 
ग्रहण करने में सकोच नहीं करती है। यदि कभी झिसी भाँति सत्ता में भा जाएँ 
तो वे भी लोकतन्त्र को छोडकर अपनी तानाशादी स्थापित करने में सकीच नहीं 
करेंगे । उनकी तानाशाही प्रतित्रियाबादी तामाप्याह्दी की तुलना में कम 
प्रतिक्रियावादी होगी, लेकिन उसके द्वारा छोकतान्त्रिक आकाक्षाओं को प्रूरा नहीं 
किया जा सकेगा एक बार अधिनायकवादी तानाशाही के स्थावित हो जाने 
पर, चाहे वह दक्षिणपन्यी हो अथवा वामपन्‍्थी, यह अपने हाथ में सत्ता बनाये 
रखने का प्रयास करती हैं । 


कम्युनिस्ट मार्य से उत्पन्न फ्रान्ति के कुछ विश्षेप चरित्र पर विचार करना आवश्यक 
है जिससे उनकी तुलना में मानववादी भागे से लायी गयी क्रान्ति की विशेषता 
और अन्तर को समझा जा सके । 


सबसे पहली वात तो यह है कि कम्युनिज्म का उद्देश्य समाज के आधिक ढाँचे का 
आमुछू परिवतेव करना हैं जो वह पूंजीवादी वर्ग के शयोपण और उत्पादन की 
साधनों का राष्ट्रीयकरण करके करना चाहता है। इस उद्देश्य को पूरा करने के 
लिए यह आवश्यक है कि कम्युनिस्ट पार्टी राजनीतिक सत्ता का अधिग्रहण करे । 
कम्युनिस्ट ऋत्ति ऊपर से की जाती है। राजनीतिक सत्ता राज्य में कैद्धित 
हीती है और कम्मुनिस्ट ऋान्ति उस ससा पर अधिकार करके ही अपना उद्देश्य 
पूरा कर सकती है । 
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दूसरी बात यह है कि आवदिक निश्चयवाद के सिद्धान्त के प्रभाव मे कृम्युतिस्ट 
समाज के वहुसंस्पक शघोयित जनता को अपनी ओर आदृष्ट करते हैं । यह 
उनके वर्ग हित के आधार पर किया जाता है। जनता की सांस्कृतिक बादाक्षाओं 
के आधार पर यदि उसे आहृष्ट करने का प्रयास किया जाय तो बह आविक 
निष्चयवाद के सिद्धान्त के प्रतिकुल होगा । आधिक निश्चयवाद के सिद्धान्त के 
अनुसार सामान्य जनता में, जो गरीबी में पड़ी है और उसे निरन्तर मुखभरी और 
अरक्षा का खतरा रहता है, सांस्कृतिक आाकाक्षाओ का अभाव रहता है भौर यह 
मानववादी मूल्यों को समझ नहीं सकती । इस सिद्धान्त के अनुस्तार पहले जनता 
को आधिक स्थिति सुधार कर उसका आधिक स्तर ऊँचा उठाया जाना चाहिए, 
उसके वाद हो नेतिक मूल्यों की ओर उनका आकर्षण हो सकता है। इस 
सिद्धान्त में इतना मात लिया जाता हैं कि उच्च वर्गों के कुछ लोग अपने वर्ग 
स्वार्थ को छोड़कर 'विवर्गीय” हो सकते हैं और कम्युनिस्ट पार्टी के सदस्य हों 
सकते हैं। ऐसे लोग श्रमिक वे और दूसरी शोपित जनता का नेतृत्व कर सकते 
हैं। इस प्रकार हमारे यहाँ विविन्न प्रकार का कम्युनिस्ट आन्दोलन है जिसके 
नेता शिक्षित हैं और वे लोग अशिक्षित जनता का नेतृत्व करते हैं। इस प्रकार 
के आन्दोलन को सफलता के बाद अधभिनायकवादी शासन आयेगा थो श्रमिकों को 
तानाशाही स्थापित करेगा जो समाज, जिसमें स्वेहारा भी शामिल हैं, पर अपना 
आधिवत्य स्थापित करेगा । 

मानववादो सार्ग 


मानववादी ऋात्ति के गाये को विभिन्न विश्येपताओं का स्पष्टीफरण नीचे किक 
रूप से दिया जा रहा है :-- 


], नीचे से क्राप्ति 


मानववादी त्रान्ति ऊपर से राजनीतिक सत्ता का अधिग्रहण करके समाज में आमूल 
परिवर्तन करने का प्रयास नही करेगी वरन्‌ वह नीचे से जनता को स्वतन्त्रता, 
समानता ओर भ्रातृत्व के लोकतान्त्रिक मूल्यों की शिक्षा देकर उसे ऐसी राजनीतिक, 
आधिक ओर सामाजिक संस्थाओं को सगठित करने मे सहायता देगी जिनके 
आधार पर समाज मे आमूछ परिवर्तन छाया जा सकेगा । स्वतन्त्रता के नैतिक 
मुल्य में आध्मनिर्मरता और विवेक के गुण होने आवश्यक है। मानववादी कान्ति 


मूल रूप से सांस्कृतिक क्रान्ति है अतः उसे केबल राजनीतिक सत्ता के द्वारा 
सम्पन्न नही कराया जा सकता । 


सामान्य नियम है कि प्रत्येक देश में जनता को उसी प्रकार की सरकार मिलती 
है जिसके वह योग्य है। लोकतन्त्र मे यह नियम छागू होता है। लछोकतस्त्र मे 
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शासन की स्थापना जनता के निवर्चित प्रतिनिधि करते हैं। वे छोग दूसरी 
बातो के प्रतिनिधित्व के साथ-राप जनता के अविवेक, मूढ़ाग्रहों और हृठवादी 
विचार का भी प्रतिनिधित्व करते है। ऐसे छोगो से यह भवेक्षा मही की जा 
सकती कि वे समाज में आमूछ परिवर्तन के माध्यम बनें । दूसरी ओर जो छोग 
उच्च सांस्कृतिक मूल्यों को मानते हैं वे चुनाव मे ऐसे लोगो से जीत नही सकते 
जो जनता मे व्याप्त सांस्कृतिक मूल्यों क्रो मानते हैं। इससे यही नतीजा 
निकलता है कि सास्कृतिक क्रान्ति का आरम्भ नीचे से होना चाहिए। उसके 
द्वारा प्रचलित मूल्यों का फिर से मूल्यांकन फरके जनता में नये मूल्यों का प्रचार 
किया जाना चाहिए। यह कार्य ऊपर से राज्य सत्ता के प्रयोग से नही किया 
जां सकता । लोकतन्प्र में जनता घासन बदल सकती है छेकिन शासन जनता 
को नही बदल सकता । 
भारत की केन्द्रीय भौर राज्य सरकारों के उदाहरण से यह वात घिद्ध होती है। 
उनमे ज्यादातर भ्रष्ट ओर सत्ताछोलुप लोग हैं। ऐसी सरकारों से यह आशा 
करना गलत होगा कि यह अच्छे सम्राज का निर्माण करेंगी । उसके विपरीत 
यह सोचना भी गलत होगा कि अच्छे आदमियों की सरकार समाज, जिसमे 
बहुसख्यक लोग मुद्ाग्रहो और अन्धविश्वास को मानते है, को अच्छा बना सकेगी। 
अन्धविश्वास और अन्नान से प्रभावित मतदाताओं के समर्थन से भ्रष्ट और स्वार्थी 
राजनीतिज्ञो की सरकार के इस दुष्चक्र को जनता में नीचे से काम करके तोड़ा 
जा सकेगा, केवछ ऊपर से समाज को सुधारा नही जा सकेगा । 

जब तक समाज के अधिकाश लोग अज्ञान और घर्मान्धि रहते है तब तक किसी 
फ्रान्तिकारी समूह द्वारा राज्य सत्ता पर अधिकार करने के प्रयास से तानाशाडी 
शासन पैदा होगा । नवचेतना के आधार पर जाग्रत जनता ही नवचेतना वाली 
सरकार की स्थापना कर सकेगी । इस प्रकार मानववादी क्रान्ति की सफलता 
के छिए अनता मे दोक्षिक और सगठनात्मक कार्य करने की आवश्यकता है। 

2. मानववादो दृष्टिकोण 

मानववादी समाज के सभी व्यक्तियों को, चाहे वे किसी वर्ग के हो, गरीब हो 
अथवा अज्ञानी हो, मानव मान कर स्वतन्त्रता, विवेकबाद, धर्मनिरपेक्षता और 
लोकतास्त्रिक मुल्य के आधार पर मानवमृल्यों तथा नंतिकता के आधार पर उनसे 
चरम्ान व्यवहार करते है। इन नंतिक मूल्यों को स्वतन्त्रता, समानता और 
आतृत्व के मूल्यो से प्राप्त किया जाता है । 

मानववादो यह जानते है कि सभी व्यक्तियों मे प्राणी जाति के विकास से अपने 
अस्तित्व को आकाक्षा के आधार पर मानव मे स्वतन्त्रता की आकाक्षा उत्पन्न 
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होती है। यह सभी मानव प्राणियों में समान स्पसे होती है। वह यह भी जानते 
है कि सभी मानवो में उनकी शारीरिक प्रक्रिया में विचार की क्षमता और हे 
नैतिक इच्छा का होना उसका सहज गुण होता है। हम इन मानवबादी निष्कर्ष 
प्र पहने हो आ चुके हैं! स्वतन्तता, समानता ओर भ्ातृत्व के सोकतान्प्रि 
मूल्य मानव जाति में सहज मानव प्रकृति से मिले हैं अतः इनकी 2289 सभी 
व्यक्तियों में होता स्वाभाविक है। मूड़ाग्रह अन्धविश्वास और पूवं निर्धारित 
धारणाएँ मानव के विकास में वाघक है, लेकिन वह बाधाएँ सदेव नहीं रह 
सकती । 


यथादं में स्वृतस्थ्ता, समानता और अआातृत्व के मानववादी मूल्य सामान्य जनता के 
लिए अधिक आकर्षक हो सकते हैं वजाय इसके कि गरोबी और मुखमरी के आधार 
पर उसका आह्वान सम्पन्न उच्च वर्ग के लोग करें। स्वतम्प्रता में व्यक्ति की 
प्रतिष्ठा के साथ जीविका अजित करने की योग्यता निहित है-विशेषकर ऐसे लोगो 
के लिए जिनका जीवन स्तर मरीदी का है। जो लोग असमानता से पीड़ित हैं 
उन्ही को समानता की आवश्यकता है। जिन लोगो को स्व॒तन्त्रता ओर समानता 
के लिए संघ करना पढ़ता है वे भ्रातृत्व की भावना के महत्त्व और उसके मूल्य 
को समझते है क्योकि उन्हे इसी आधार पर अन्य लोगो से सहयोग मिलता है । 


यह धारणा एक अ्रान्ति है कि जो लोग गरोवी और भुखमरी के स्तर पर जीवन 
निर्वाह करते है वे मानववादी मूल्यों को समझ नहीं सकते । यह आन्ति उन 
लोगो में रहती है जो कभी जनता के बीच नही गये हैँ और कभी गये भी हैं उनके 
पास तो केवक उनका “मत' माँगने के लिए ही । जो छोग मानववादी दृष्टिकोण के 
आधार पर जनता के बीच मे गये है उन्हें यह स्पष्ट रूप से देखने को मिला है कि 


जनता में मानववादी आह्वान के छिए कितना प्रोर्साहन है । वे भी मानव प्राणी 
हैं और उनमे भी समान आश्ञाएँ और आाकाक्षाएँ है । 


मानबवादी दृष्टिकोण से जनता मे जाने वाले लोगों को मानवतावादी दृष्टिकोण 
बालो से विशिष्ट होना चाहिए। मानववादी जनता के बीच मे केवल अच्छे काम 
करने के लिए उपदेश हो नही देते । मानवतावादी लोग अपनी अन्तः चेतना को 
सस्तुष्ट करने के लिए दूसरो की सहायता करते हैं। मानववादी लोगो का उद्देश्य 
हैं कि वह छोगो की अपनी सहायता खुद करने के योग्य बना दें। वे चाहते 
है कि लोग अपने पैरो पर खड़े हो, उनमे अपनी प्रतिष्ठा की चेतना हो तथा नेतिक 


सवेदनशोलता का आत्मगौरव उत्पन्न हो और यह विश्वास हो कि वे पारस्परिक 
सहयोग से अपना भविष्य स्वयं बना सकते हैं । 
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3. बर्य पर नहीं, नंतिकता पर भरोसा 

मानववादी फ्रान्ति की सफ़छता के लिए नेंतिकता पर भरोसा किया जाता है। 
मानववादी श्रमिकों और दूसरे शोपित लोगों की न्‍्यायोचित माँगों का समर्थन 
करते हैं। वे ऐसा नैतिकता ओर न्याय के आधार पर करते हैं कंबल आर्थिक 
आधार पर नही । मानववादी वर्ग सघर्य को तेज करने के पक्ष में नही है । 


मैतिकता के आधार को केवल वर्ग और आधिक आधार से उच्च कोटि का मानने 
के दो कारण हैं। 


पहली बात यह है कि श्रमिक और क्रपक अपनी आधिक माँगों के लिए सधर्ष करते 
है बमोकि वे अपनी माँगो को नैतिक आधार पर न्यायोचित मानते हैं। उनकी 
माँगो को केवछ आधिक माँगें मानना गलत है। यह खराब रणनीति भी कह्दी 
जायेगी । नैतिक सधपं केवछ आविक संपर्ष की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली होठा 
है । 

दूसरी बात थह है कि जब कोई न्‍्यायोचित आधिक माँग, न्याय के आधार पर 
उठायी जाती है उसे अधिक जनसम्थन प्राप्त होता है। जो छोग पीड़ित वर्ग के 
नही भी होते हैं वे न्‍्यायोचित माँग का समर्थन नैतिकता के आधार पर करते है । 
उस दक्ा में वह संधपें वर्ग सर्प न रहकर नेतिक संघर्ष का रूप छे छेता है। 


जात-पाँत और साम्प्रदायिक मामछों के सम्बन्ध में नैतिक दृष्टिकोण अपनाना 
आवश्यक है। भारत ज॑से देश भे जहाँ भिन्न-भिन्न जातियाँ और सम्प्रदाय है 
वहाँ ऐसी घटनाएँ सामने आती है जिनके द्वारा कुछ जातियो और सम्प्रदायों के 
साथ अनुचित और भेदभावपूर्ण व्यवहार किया जाता है। वंत्ते मामलो में अनु 
चिंते, अन्यायपुर्ण और भेदभावपूर्ण व्यवहार के विरुद्ध नेंतिक आन्दोलन चलाया 
जाना चाहिए जिसका उद्देश्य उचित न्याय दिलाना होना चाहिए । ऐसे 
आन्दोलन को भी केवल पीडित जाति अथवा सम्प्रदाय का ही आन्दोलन नहीं 
रहना चाहिए। भारत में अस्पृश्यता के विदद्ध सधपं को केवछ जुझारू परिगणित 
जाति के लोगो का संघर्ष नही रखना चाहिए बरन्‌ ऐसे संधप में संयुक्त रूपसे 
परिगणित जाति के छोगो के साथ-साथ समाज के प्रमतिशील छोगो को शामिल 
किया जाना चाहिए। 

4. समग्र क्रान्ति 

मावववादी क्रान्ति का मुख्य रक्षण यह है कि वह कुछ मानवमुल्यो और नैतिक 
मुल्यो के आधार पर चलतो है। सामाजिक रूप से स्वतन्त्रता, समानता और 
आहतृत्व ही यह मूल्य है । नैतिक मुल्यो के स्वभाव के कारण उन्हे वर्गीकृत नही 
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किया जा सकता । यदि जनता किन्‍्ही मूल्यों में विश्वास करती है तो थे पुष्य 
उसके जीदन के विभिन्न क्षेत्रों में दिसाई देंगे। सदि लोग 22 कर हैं, 
तो उस्ते वे केवल राजनीतिक जीवन मे ही नहीं वर आविक और सामाजिक जीवन 
में भी प्राप्त करना चाहेगे। हमने ऊपर यह देखा है कि कम्युनिस्ट क्रान्ति दो 
चरणों में पूरी होतो है। पहले राजनीतिक क्रान्ति के दारा फम्पुनिस्ट पार्टी 
सत्ता का अधिग्रहण करती है ओर दूसरे चरण में उस दाक्ति के प्रयोग क्ेद्वारा 
आधिक क्रान्ति की पूरा किया जाता है। कम्युनिस्ट कऋन्ति दो चरणों में इसलिए 
होती है क्योकि वह ऊपर से की जाती है और उसे मैंतिक मूल्यों के प्रचार के 
आधार पर सम्पन्ष नही रिया जाता है। मानववादो प्रान्चि को सम्पन्न करने 
मे इन दो चरणों की अलग-अलग आवश्यकता नहीं होगी । मानववादी फ्राग्ति 
मे विचारों और आदर्शों को वरीयता दी जाती है। उसके पहले सांस्कृतिक- 
दार्शनिक ऋन्ति का द्वोना अनिवार्य है। छेकिन जब जनता में नैतिक मूल्यों का 


प्रसार हो जायेगा तो उनको अभिव्यक्ति एक साथ राजनीतिक, कआषथिक और 
सामाजिक सभी क्षेत्रों मे एक साथ हो सकेगी। 


जयप्रकाश नारायण ने समग्र क्रान्ति के विचार को छोकप्रिय बनाया। मानव 
बादी क्रान्ति अनिवाय रूप से मानववादी मूल्यों के आाघार पर समग्र क्रान्ति होगी । 
समग्र क्रान्ति की आवश्यकता का उल्लेख मौलिक मानववाद के 22 सिद्धान्तों के 
दसवें सिद्धान्त में किया गया है । उसमे यहू कहां गया है-“शजनीतिक छोफ- 
तत्त्र के अभाव में आथिक लोकतन्त्र असम्भव है और आधिक छोकतन्प्र के बिना 
राजनीतिक छोकतम्त्र भो नही रह सकता ।” लोकतन्‍्म्र वास्तविक हो इसके छिए 
यह आवश्यक है कि वह एक साथ राजनी तिक, आधिक और सामाजिक लोकतन्प 
हो। छोकतन्त्र उस दशा मे व्यापक हो सकेगा जब उससे पहले सास्कृतिक और 
दाशेनिक क्रार्ति हो जाय ९ 

5, शैक्षिक फाये का स्वरूप 


मानवबादी शिक्षा केवछ स्वतन्त्रता, समानता और प्ञातृत्व के अमूर्त नैतिक 
मूल्यों तक सीमित नही रहेगी वरन्‌ उसमें मानववादी इष्टिकोण के आधार पर 
आत्मनिर्म रता, विवेक और धर्मनिरपेक्ष नैतिकता की भी शिक्षा दी जायेगी | 
जीवन की वर्तमान समस्याओं के सन्दर्म मे उक्त नैतिक मूल्यों की ब्यास्या की 
जायेगी और लोगो को यह समझाया जायेगा कि इनके द्वारा वे अपना भविष्य 
के सुन्दर बना सकते है। उन्हें यह दिखा दिया जायेगा कि अप्ट और स्वार्थी 
लोगो की सरकार बनाने मे वे कंसे जिम्मेदार हैं क्योकि वे लुभावने वायदो, जाति 
के विचार से प्रभावित लोगों के पक्ष मे अपना मतदान करते हैं और वे शोषण- 
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कारी अर्थव्यवस्था को बनाये रखने मे मददगार वन जाते है। उनकी उदासीमता, 
आत्मनिर्भरता की कमी और पारल्‍्परिक सहयोग के अभाव में वे पुरानी ऊँच- 
नीच वाली सामाजिक व्यवस्था को कायम रसने में भी मददगार हो जाते है क्योकि 
नागरिक भाग्यवादी और रूढ़िवाद बने रहते हैं और सामाजिक असमानता के 
विरुद्ध विद्रोह नहीं करते है । उन्हें यह भी समझ्नाया जा सकता है कि यदि वे 
अपने भाग्य के निर्माण का कार्य अपने हाथ में छेमे का निर्णय करें और अन्य 
नागरिकों के साथ भाई-चारे के व्यवहार के आधार पर सहयोग से काम करें तो 
वे व्यापक राजनीतिक, आधिक और सामाजिक लोकतन्त्र स्थापित कर सकते हैं 
जिसमे स्वतन्त्रता, समानता और भाई-चारे के मूल्यो को अपनाया जा सकता है । 
वे ऐसा राजनीतिक ढाँचा भी वना सकते हैं जिसमे सत्ता का पिकेन्द्रीकरण किया 
जा सकता है और नागरिक स्‍्वय जनसमितियों के माध्यम से सत्ता का उपयोग 
कर सकते है। किसी मालिक के यहाँ नौकरी करने की अपेक्षा वे उत्पादक और 
उपभोक्ता सहकारी समितियों का गठन करके स्वयं अपने लिये रोजगार का अवसर 
पैदा कर सकते हैं / यदि ऐसा सम्भव न भी हो तो भी ये अपने मालिक के यहाँ 
नौकरी करते हुए उपक्रम के प्रबन्ध और उसके लाभ में हिस्सा पाने का हक माँग 

सकते है। वे अस्पृश्यता भर जात-पाँत व्यवस्था खत्म कर सकते है। वे ऐसा 

सास्क्ृतिक वातावरण बना सकते है जिसमे साम्प्रदायिक सदुभाव व्याप्त हो । 

वे ऐसी शिक्षा व्यवस्था विकसित कर सकते है, जिसमे छात्र को आत्मनिर्भ रता और 

न॑तिक जीवन की श्रेष्ठता की चेतना उत्पन्न की जा सके । समाज में मानववादी 

नैतिक मूल्यों के प्रसार के छिए बड़े पैमाने पर विभिन्न कार्यक्रम अपनाये जा 

सकते है । 


6, आधारभूत जनसंगठन 

मानवबादी कार्य केवल जनता में मानववादी मूल्यों के प्रसार तक सीमित नहीं 
रहेगा बरन्‌ वे आधारभूत जनसगठनो की स्थापना मे सहायता देगे। जनसमित्तियाँ 
और सहकारी समितियाँ ही वे आधारभूत जनसगठन है । इस सम्बन्ध से जिन 
दूसरे संगठनों का नाम छिया जा सकता है यह मतदाता परिपद और मजदूरो के 
ट्रेड यूनियन संगठन है । 


सगठित लोकतन्त्र के लक्ष्य को प्राप्त करने के उद्देश्य से स्थानीय जनसभितियाँ ही 
मुख्य राजनीतिक सगठन होती चाहिए। आरम्भ में जनसमित्तियों मे गाँव 
अथवा मोहल्ले के निवासियों द्वारा निर्वाचित लोग ही नहीं होगे। यदि 
मानववादी नैतिक मूल्यों को अपनाये बिना जनसमितियो के चुनाव कराग्रे जायेंगे 
तो निर्वाचित छोग जनप्रतिनिधि नही होगे + उन समित्तियो में स्थानीय उच्च 
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बर्गे के लोगों का प्रनुत्व रहेगा। इसलिए आरम्भ मे जनसमितियों में ऐसे 
सामाजिक ऋन्‍्तिकारियों को रखा जाना चाहिए जो, स्वतन्त्रता, समानता ॥ और 
धमेनिरपेक्ष नैतिकता के मानववादी नैतिक मूल्यों को अपना चुके हो और जी उन 
मूल्यों का अपने क्षैत्र के लोगों में प्रचार करता चाहते हो । जनसमितियाँ अपने 
छ्ेत्र के लोगो में आत्मनिर्मेरता ओर पारस्परिक सहयोग को नावना का प्रश्नार 
करेंगी। वे रूढ़िवद और अन्यविददास के विद्द्ध संघर्ष करके विवेकशील 
आचरण को प्रोत्साहन देंगी । ये समितियाँ कृषि विकास, मिंचाई के साधनों 
की श॒द्धि और स्थानीय लथु उद्योगों की स्थापना में सहायक वर्नेगी । वे स्कूली 
शिक्षा और प्रौढ़ शिक्षा में सुधार लायेंगी। वे स्वास्थ्य, सफाई, ग्रामीण शृह 
निर्माण, सड़क निर्माण और परिवार नियोजन के कार्यक्रमों को चलायेंगी। वे 
अस्पृश्यता निवारण ओर जात-पाँत व्यवस्था के विदुद्ध प्रचार करेंगी। वे 
साम्प्रदायिक सदुभाव को प्रोत्साहन देंगी ! भ्रष्टाचार उत्मूछब के लिए फेंद्ठों 
की स्थापना की जायेगी । वे पूरे क्षेत्र मे ऐसा क्रान्विकरारी परिवर्तेव छायेंगी, 
जिससे स्थानीय पचायतो और म्युनिसिपल वोड्डो के चुनाव मे कंबल उच्च बे को 
प्रतिनिधि ही नही वरन्‌ पूरी जनता ऊे सद्दी प्रतिनिधि निर्वाचित हो सकेंगे ! 
इन रूष्ष्यों की पूर्ति के बाद स्थानीय पंचायतें ओर म्युनिस्िपल्त वो्डों वी समिततियाँ 
स्वयं जनसमितियाँ बन जायेंगी ओर तव जनसमितियों के अछग संगठन की जरूरत 
नही रह जायेगी । यदि जनप्नमितियों की स्थापना का बान्दोछव ठीक से विकमित 
हो तो ऐसी स्थिति उत्पन्न हो सकती है जब निर्वाचन मण्डल की जनसमिति, संसद 
और विधानमण्डरू के चुनाव में अपने प्रत्याशी खडे करे। जनसमित्तियों की 
स्थापना के आन्दोछ़न की परिणति के रूप में संविधान में ऐसा संश्योधत किया 
जायेगा जिससे देश में संगठित छोऊतन्त्र की स्थापना हो जाय । 





सहकारी आन्दोलन का जनसमितियों से घनिष्ठ सम्बन्ध रखा जायेगा। जहाँ 
सहकारी समितियाँ चल रही हूँ वहाँ उनमे समितिग्रों के सदस्यों सहयोग बढ़ाकर 
सुधार छाने का प्रयास किया जायेगा । कृषि और छोटे उद्योगों के छिए उत्पादकों 
की सहकारी समितियाँ गठित की जायेंगी । वितरण का काम उपभोक्ता सहकारी 
समितियों को स्ौपा जायेगा | 





मतदाता परियद की स्थापना का मुल्य उद्देश्य चुनाव व्यवस्था की घुद्धता की रक्षा 
करना है। मतदाता परिपद चुनाव प्रक्रिया पर नजर रसेगी । हू मतदाताभों 
के बीच विभिन्‍न राजनीतिक पार्टियों और उम्मीदवारों के कार्ये्रमों को समझाने 
की व्यवस्था करेगी। वह विभिन्न प्राटियों और उम्मीदवारों से जनता की 
मौलिक मांग्रो का समर्थन के वायदे करायेगी । चुनाव के पूरा हो जाने पर मत- 
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दाता परियद मतदावाओ ओर उनके प्रतिनिधियों के बीच सम्पर्क सूत्र का काम 
करेगी । 


मजदूरों की ट्रेड यूनियनों को राजनीतिक पारियों के प्रभाव से मुक्त रखा जाना 
चाहिएं। उनका मुख्य काम मालिकों से सामूहिक सौदेवाजी करना है। उनको 
प्रौढ शिक्षा, बच्चों की देखभाल और परिवार नियोजन के सामाजिक केद््री का 
भी काम करना चाहिए । धीरे-धौरे उन्हे सामाजिक सुधार के केन्द्र के रूप में 
विकसित किया जाना चाहिए । 


7. जनतंघर्ष 
एक बार जनसमितियों के गठन हो जामे के बाद उसके लिए यह आवश्यक हो 
जायेगा कि वे जनता की विभिप्न माँगो को उठायें चाहे दे माँगें आधिक, सामाजिक 
हो भथवा राजनीतिक। जनसमिति को गाँवों में खेतिहर मजदूरों को पर्याप्त वेतन 
दिलाने का प्रयत्न करता चाहिए। कस्बों और नगरों में असगठित मजदूरी को 
पर्याप्त बेतन दिलाने के लिए उन्हें भागे आना चाहिएं। हरिजनो के लिए पेय- 
जल और दूसरो सुविधाणों को दिछाने का भी प्रयास उन्हे करना चाहिए। 
स्थानीय लघु सिंचाई व्यवस्था, भूमि व्यवस्था और पुलिस के भ्रष्ट अधिकारियों 
को हटाने भोर ऐसे ही अन्य कामो के लिए सरकार से सहायता लेने का प्रयास 
करना चाहिए । इस प्रकार के जनसंघर्पों को चछाते से जनसमितियाँ मजबूत 
होगी । इनकी सफलता के छिए यह जरूरी है कि जनता की माँगें स्यायोचित 
हो और उनके सघप को शान्तिमय और अहिंसक ढग से चछाया ाय । अविवेकी 
माँगें जिनको स्वीकार सही किया जा सकता, उठाने और न्यायोबित माँगो 
को लिए भी हिंसा का मार्ग अपनाने से जनसमित्ियाँ कमजोर होगी । यदि जन- 
समिति मे ऐसे मानववादी हो जो आत्मनिर्भरता, विवेक और धर्मनिरपेक्षता की 
भावना से अनुप्राणित है तो वे जो आन्दोलन चलायेंगे उसके लिए यह आवश्यक 
होगा कि जनता की मांगें न्‍्यायोचित हो और उन्हे उचित ढग से प्रस्तुत किया 
जाय । ऐसा करके जनसमितियाँ जनशक्ति का प्रभावशाली माध्यम बन सकेंगी । 
8. मानव-माध्यम 
मानववादी ऋरान्ति के शैक्षिक और सगठन सम्बन्धी कार्य राजनीतिक पार्टी द्वारा 
नहीं किये जायेगे । इस काम को निष्ठावान सानववादी ही करेगे जो स्वय राज्य 
सत्ता पाने की आकाक्षा नही करेंगे बरन्‌ वे इस वात को सुनिश्चित करेंगे कि सत्ता 
धीरे-धीरे उस अनुपात में पहुंचे जिसमे उनके आधारभूत जनसगठनों में मानब- 
बादी मूल्यों का पाछत होने लगे । अपने इस कार्य को सम्पन्न करने मे मावववादी 
जनता के मार्गदशेंक, मित्र और दाशेनिक के रूप मे काम करेंगे न कि उनके भावी 
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निक मिद्ास्त के मे हे शिपिझ मम्मा बोर 
जातक के हूप मे ५. अपने दाशनिक मिदास्त के अनुदय 4 श्शेझ मे के त हे 
मेतिक आवरण करेंगे। वें छोग ऐमे सरकतर नागरिक पुरप और महिमा है: 
जो स्वतन्त्र ससार को रचना के लिए प्रतिबद्ध ही । 
9. शान्तिमय साधने कप हि 
मानववादियों का कीम मौलिक झूप से शक्षिक दी, 45: पालितर ३५४ द्व 
कार करेंगे। हिंसा का प्रयोग प्रतिरोधात्मक होता है ।.. गत और मपिस हिंसा 
करने का अवसर पुलिम और घासव के अधिरारियों को मिलता दे | गब सड़ 
प्रानववादियों को निम्नतम गोगरिक अधितार उातब्ध रत है वे सुने इग मे और 
कानूती ढंग से काम करते हैं। सभाओं 


मोप्टियों ओर साहित्य दिवरण, जुदुत 
और प्रदर्शनों के दारा शैक्षिक कार्े भली प्ररार किया जा सता है। हि तब 
(रिक अधिकारी को समाप्त कर दिया जाता है तो आवश्यक पहने पर सुप्त हपे 
मे भी काम किया जा सकता है। उसके माप ही सुते रूप में सम्भव दोने पर 
सत्याग्रह भी किया जा सकता हैं) 


0, राज्य से सम्बन्ध 
मानववादी का जो विवरण ऊपर दिया गया है, वह राज्य सत्ता की समस्याओं के 
प्रति उदासीन नहीं होता । 


यदि घासन का व्यवद्वार मित्रनापूर्ण हैतो यह 
मातवबादी कार्येकजापों के कुछ स्वश््पों में सहायक हो सझता है। जद सर 
मानवबादी मुह््यों के प्रचार और जनसमितियों दी स्थापना को प्रश्न है उनके छिए 
किसी प्रकार की सरकारी सहायता आवश्यक नहीं है। जनसममितियों वा भी 
अधिकांश काये राज्य की सस्पाओं के पास जाये बिना किया जा सकता है। 
लेकिन जब जतसमिति स्कूली इमारत बनवाना चाहेगी अपवा सड़क मे) सुधार 
वासता चाहेगी, अथवा छोटी पिचाई परियोजना पूरी झरना चाहेगी, अपवा यहू 
उपभोक्ता सहकारी समितियों के लिए अभियाय आवश्यकताओं की बहतुएँ प्राप्त 
करना चाहेगी, तो ऐमे कार्यो को पूरा करने के लिए शामनतन्ध्र के सहयोग करी 
मा क पड़ेगी । इस प्रकार का सहयोग शासनमन्ध॒ से अधिक मात्रा से 
भलने की सम्भावना है क्योकि राजनीतिजनं मे के हि 
के मतदान पर कक रहना पड़ता आई 2 मधक व कर 
वीर व कप अब में आास्मनिर्भर औौर 
ढी ह म-काज करने वाली जनसमितियों थे अस॒हयोग नहीं कर गकता 
यदि किसी क्षेत्र में किसी पार्टी का स्पानीय प्रतिनिधि जतममितति के माप हक 
नही करेया, जिसको काक़ी सम्भावना है, तो जनसमिति ने 20 आए पआ 
प्रत्याशी खड़ा कर सकती है और उसे विजयो बना अत 9080 है 6 
घीरे-घीरे सरकारी सहयोग अधिक मात्रा में मिलने लगेगा कं जनसपमिहियों | 
पर उसका प्रभाव बढ़ जायेगा । पद मतदाताओं पर 
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आज सभी अधिकार-सत्ता-राज्य में केन्द्रित है ॥। असगठित और समष्टि रूप 
में जनता व्यावहारिक रूप में असहाय है। जनशक्ति, जिसे जयप्रकाश नारायण 
में 'लोकशक्ति' के सलाम से पुकारा था, उसको नीचे से संगठित किया जा सकता 
है। जनता मानववादी नेतिक मूल्यों को अपना जंसे-जंसे आत्मन्रिर्मर बनेगी 
और परस्पर सहयोग की भावता अपना कर जनसभिनियाँ संगठित करेगी उसी 
अश्ञ मे जनशक्ति बढ़ेंगी, उस में अधिक लोग अपना सहयोग देंगे ॥ इसी आधार 
पर जनसमितियों की शक्ति और प्रभाव बढेगा । लोकश्नक्ति के बढ़ने पर जब- 
शक्ति के सगठनो और राज्य, शासनतन्त्र के अवयवों में सहयोग बढ़ता जायेगा 
और लोकशक्ति तथा राज्यधक्ति मे भी सहयोग वढेगा । एक स्थिति ऐसी उत्पन्न 
होगी जब राज्य शक्ति, सत्ता जनशक्ति अथवा छोत शक्ति से नीचे मानी जायेगी 
और जनश्ञक्ति और लोकशक्ति का उस पर नियन्त्रण हो जायेगा। मानववादी 
क्रान्ति की यह भी एक महत्वपूर्ण सम्भावना है । 


34, राजनोतिक पार्टिपों से सम्बन्ध 

यह बात हम पहले देख चुके है कि जब तक ससदीय छोकतान्त्रिक व्यवस्था रहती 
है उसमे राजनीतिक पारियों का अस्तित्व बना रहता है। जब लोकतन्त्र नीचे से 
जनसमितियों के आधार पर सगठित किया जायेगा तो राजनौतिक पराशथ्यो का 
महत्त्व घट जायेगा । उस दशा मे जनसमितियो के प्रतिनिधि बड़ी सख्या में 
विधानमण्डलो के निर्वाचन में विजयी होकर उनमे पहुँचेगे। जब तक ऐसा नही 
होता है तब तक राजनीतिक पार्टियाँ ही शासन चलायेगी और विपक्ष का काम 
करेंगी। अत यह उचित है फ्ि जहाँ तक सम्भव हो राजनीतिक पारियों में 
बुद्धिमान और नेतिक इष्टि से ईमानदार लोग हो । मानववादियों का दावा है 
कि जब तक अधिकाँश मतदाता अज्ञानी भर रूढिवादी हैं तव तक नेतिक दृष्टि 
से ईमानदार छोग सत्तामूछक राजनीतिक पाटियो में सफल नहीं हो सकते। 
लेकिन जेसे-जेसे जनता मे मानववादी नेतिक मूल्यो की शिक्षा का प्रसार होगा 
विभिन्‍व राजनीतिक पार्टियों में अच्छे राजनीतिज्ञ लोग सामने आयेगे। इसीलिए 
मानववादी सभी पार्टियों के ईमानदार लोगो से मित्रता का व्यवहार करेंगे । 
मानववादी स्वय इस वात में विश्वास करते है कि राजनीतिक पाश्यो के बिना 
किया गया काम अधिक महत्त्व का होता है छेकिन वे ऐसे ईमानदार लोगो के लिये 
अपने मन में घुभकामनाएं ही रखते है जो उनसे मतभेद रखते है और राजनीतिक 
पारियों मे शामिल होते हैं । 


प2, अल्पकालोन कार्यक्रम 
समाज में मानववादी नेतिक मूल्यों के प्रचार मे काफी समय लगेगा बीच की 
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अवधि में इस बात का खतरा भारत जंसे देश के छिए यह है कि वर्तमान सीमित 
लोकतन्‍्त्र की रक्षा की जाय, जिससे इस समय उपलब्ध नागरिक अधिकारों को 
भी कायम रखा जा सके । इसलिए मौलिक मानववादी दीघंकालीन कार्यफ्रम के 
अतिरिक्त अल्पकालीन कार्यक्रम चलाते है । अल्पकालीन कार्यक्रम का उद्देश्य 
उपलब्ध नागरिक अधिकारो की रक्षा करना और तानाशाही छादने के प्रयासों 
को रोकना है। दीघंकाछीन कार्यक्रम मे मानव मूल्यों का प्रचार और आधारभूत 
जनसंगठनो की स्थापना है। भारत मे मौलिक मानववादियो ने अपने अन्य मित्रो 
के सहयोग से दो सगठन-नागरिक अधिकारों की रक्षा के लिए जनपरियद (पीपुल्स 
यूनियन फार सिविल लिबर्टीज) और जनतन्त्र समाज (सिटीजन्स फार डेमोज्रेसी ) 
स्थापित किये हैं। पहला सगठन अल्पकालीन कार्यक्रम के रूप मे और दूसरी 
दीधेकालीन कार्यक्रम के रूप मे बनाया गया है । आशा यह है कि इन सगठनो की 
सहायता से दिखाऊ और सीमित लोकतन्त्र की रक्षा की जा सकेगी और भविष्य 
में व्यापक राजनीतिक, आधथिक और सामाजिक लोकतन्‍्त्र को विकसित किया 
जा सकेगा । 


3, साधन और साध्य 

व्यापक राजनीतिक, आ्थिक और सामाजिऊ लोऊतन्‍्त्र के आदर्श को अलोकतान्त्रिक 
तरीको से प्राप्त नही किया जा सकता है। राज्य सत्ता पर जबरन अधिकार 
कर लेने से लोकतन्त्र स्थापित नही होगा वरन्‌ उससे अधिनायक्वादी तामाशाही 
का ही जन्म होगा । छोकतन्त्र के आदर्श को लोकतान्त्रिक साधनों से प्राप्त किया 
जा सकता है। 


कुछ आलोचको का कहना है कि मानववादी जिप्त सास्कृतिक क्रान्ति का स्वप्म 
देखते है उसे साकार करने मे बहुत समय छंगेगा । इस आलोचना का अभिप्राय 
है कि लक्ष्य पाने के लिए कोई छोटा रास्ता अपनाना ठीक होगा। उक्त आलो- 
चना ठीक है छेकिन जो अभिप्राय निकाला गया है वह ठीक नही है। सास्क्ृतिक 
क्रान्ति को सम्पन्त करने मे काफ़ी समय लूम सकता है लेकिन यह सोचना गलत 
है कि सच्चे व्यापक लोकतन्त्र के इस लृद्ष्य के लिए कोई छोटा मार्ग भी है 
अब तक जो छोटे रास्ते सुझाये गये उनका उलटा ही प्रभाव हुआ है । 


मौलिक मानववादी लक्ष्य प्राप्ति में रूम्बी अवधि रूगने से हतोत्माहित नही है । 
मानववादी क्रान्ति पूरी होने मे तो रूम्वा समय लगेगा ही । वे इस बात को 
जानते है हि मानववादी क्रान्ति के लिए जो साधन अपनाये जाते हैं उनसे लक्ष्य 
प्राप्ति की आशिक सफलता मिलती है, समाज में जिस अश में मानववादी न॑ंतिए” 


मूल्यों का प्रसार होगा ओर जिस अश् से उन मूल्यों के आधार पर जनसंगठन 
बनेंगे उस अश में मानववादी क्रान्ति को राफल माना जायेगा । 


हम पहले इस बात पर जोर दे चुके हैं कि लोकतम्त्र लक्ष्य से अधिक एक मार्ग है। 
कोई भी समाज पूरी तौर से लोकतान्त्रिक नहीं हो सकता, यही सम्भव है कि 
पहले कौ अपेक्षा वह अधिक लछोकतान्त्रिक हो जाय ॥ मानववादी कऋान्ति जो व्यापक 
लोकतन्त्र के आदर्श को साकार करना चाहती है उत्ते स्वाभाविक रूप से एक आदर्श 
का रूप छेना चाहिए। मानववादी क्रान्ति भी एक मार्ग है वह छक्ष्य नहीं है। 
मौलिक मानववादी, मानववादो क्रान्ति के इस मार्ग पर चछ कर सर्दंव सफलता 
की ओर अग्रसर होता है। मौलिक मानववाद असफलता को जानता ही नहीं है। 
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पश्शिष्ट : बाई मान्य सिद्धाल्त 


परिशिष्ट 


मौलिक मानववाद के बार्ड-स मान्य शिद्धाल्त 


(946 के दिसम्बर मास में वस्बई में रेडिफल डेमोक्रेंटिक पार्टी के अखिल 
भारतीय सम्मेलन में वाईस मिद्धान्तों को स्वीकार किया गया था और बाद में 
उन्हें 'प्रिस्सपिल्स आफ रेडिकल डेमोश्रेसी' (रेडिकल डेमोफ्रेसी के सिद्धान्त) 
शौक से प्रकाशित किया गया या। उनमे से सिद्धान्त सस्या 9 और 20 को 
948 मे संशोधित किया गया था, जब यह अनुभव किया गया कि मौखिक 
मानवबाद के सिद्धात्तों को स्वीकार करने के बाद रेडिकल डेमोफ्रेटिक पार्टी का 
पार्दी के रूप में संगठन अनुपयुक्त हो गया है। उसी आधार पर रेडिकल 
डेमोक्रेटिक पार्टी को संग कर दिया गया था । मूल सिद्धान्त सख्या 9 और 
20 संशोधन के पूर्व जिस रूप में थे, उनको भी इस परिश्िष्ट के अन्त में दिया 
जा रहा है ॥) 

एक 


मातव समाज का मूल आधार है। सामाजिक सहयोग के आधार पर व्यक्तिगत 
क्षमताओं का विकास होता है। लेकिन व्यक्ति का विकास ही सामाजिक 
प्रगति का माप है। समुदाय के लिए व्यक्तियो का अस्तित्व होता आवश्यक है । 
व्यक्ति की स्वतन्त्रता और कल्याण के बिना सामाजिक स्वतन्त्रता और प्रमति 
काल्पनिक आदशें है जिनको कभी साकार नहीं बनाया जा सकता। यदि 
व्यक्तियों का कल्याण वास्तविक है तो व्यक्ति उसका उपयोग करता है। किसी 
भी भांति समप्टिगत अहकार को भानव जाति के किसी समुदाय में प्रतिष्ठित 
करते से (चाहे वह राष्ट्र, वर्ग आदि के रूप में हो) व्यवहार में मावव का 
बलिदान हो जाता है। सामुदायिक कल्याण व्यक्तियों के कल्याण के रूप में 
व्यवहार में आता है । 

द्वो 


मानव अग्रति की आकाक्षा में स्वतन्त्रता और सत्य की खोज सम्मिलित रहती है। 
स्वतन्त्रता की खोज - उच्च स्तर पर बुद्धि और भावना - मानव भे उसके 
प्राणीगत विकास और अस्तित्व के सधर् के क्रम मे मानव को प्राप्त होते है । 
सत्य की खोज इसी प्रदधत्ति की सहयोगी दृत्ति है। प्रकृति के नधिकाधिक ज्ञान 
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से मानव प्रकृति के अत्याचार से अपने की मुक्त करता है और अपने लिए उपयोगी 
भौतिक और सामाजिक मातावरण बनाता है। सत्य ज्ञान का परिमाण है। 


तीन 

विवेकपूर्ण मानव के प्रयास का उद्देश्य व्यक्तिगत ओर समुदाय का कल्याण है । 
इससे ही स्वतन्त्रता लगातार बढ़ती जाती है। मानव की क्षमताओं के प्रतिबन्धो 
का शर्म दाने. छोप ही स्वतन्त्रता है। मानव समाज में मानव के व्यक्ति का 
महत्त्व है, उसे सामाजिक व्यवस्था का पुर्जा नही माना जाना चाहिए। किसी 
भी सामुदायिक प्रयास और सामाजिक समठन में व्यक्ति की प्रगति और उसकी 
स्वतन्त्रता के महृत्त्त के आधार पर ही उत्त समाज की प्रगति की मापा जा 
सकता है। किसी भी समष्टि के प्रयास में व्यक्तियों को कितना लाभ पहुंचता है, 
उसी के आधार पर उसकी सफलता को मापा जा सकता है । 


चार 

नियमबद्ध भौतिक प्रक्ृत्ति की पृष्ठभूमि मे उत्पन्न मानव प्राकृतिक रूप से विवेकधील 
प्राणी होता है। तकंशक्ति उस की धारीरिक क्षमता है, जो उस की इच्छा के 
विरुद्ध नही है। बुद्धि और भावना दोनो को समान ध्वारीरिक आधार पर 
समझाया जा सकता है। अत' ऐतिहासिक निश्चयवाद से इच्छा की स्वतन्त्रता 
को अलग नहीं किया जा सकता है। वास्तविकता तो यह है कि मानव की 
इच्छा ही सबसे शक्तिशाली कारक है। अन्यथा विवेक द्वारा निर्धारित ऐैतिहासिक 
प्रक्रिया मे क्रान्ति की कोई सम्भावना ही नहीं रहेगी । विवेक और विज्ञान के 
आधार पर विकसित निकचयवाद की कल्पना को घामिक आधार पर अपनाये 
जाने वाछे भाग्यवाद अथवा नियतिवाद से मिलाकर अ्रम नही उत्पन्न किया जाता 
चाहिए। 


पाँच 


इतिहास की आधिक व्याख्या भोतिकवाद की गलत व्याख्या के आधार पर की 
जाती है। उसमे दवतवाद की कल्पना की जाती है जो एकसत्तात्मक भौतिकवादी 
दर्शन के विरुद्ध हे। इतिहास एक निश्चयात्मक प्रक्रिया है, लेकिव उसके एक 
से अधिक कारण होते हैं। मानव की इच्छा भी उनमे से एक है और उसे प्रत्यक्ष 
छप से किसी आशिक प्रेरणा से जोडा नहीं जा सकता है । 


छह 
परिस्थितियों की चेतनाप्रक्रिया, जो शारीरिक प्रक्रिया भी है, से विचारों का 
जन्म होता है। छेकिन एक बार विचार के जन्म के बाद उस विचार का 
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अस्तित्व हो जाता है और फिर वह अपने नियमों से नियन्त्रिय होता है। 
विचारो की गतिशोछता सामाजिक विकास भ्रक्रिया के समानान्तर रूप से एछतो 
है ओर वह एक-दूसरे को परस्पर प्रभावित करती है। लेकिन मान२णिरास-“ हम 
में किसी एक विशेष स्थिति मे ऐतिहासिक घटनाओ ओर विचारों के आन्दोपन 
के सम्बन्ध को निश्चित रूप से नहीं बताया जा सकता । _ (प्रियार झा यह एयोप 
सामान्य दाशेनिक अर्थ में सिद्धान्त अथवा विचार पद्धति के अर्थ भे रिया गया 
है) सास्कृतिक स्वरूप और नंतिक मूल्य केवर संद्धान्तिक ऊपरी उाँचा पही है 
जो आधिक सम्बन्धो के आधार पर बना है। उनका निर्धारण ऐतिदासिर है 
जोर विचारों के इतिहासपरक तक से उनका निर्धारण ऐोता है । 


सात 

स्वतन्ध ससार की रचना के छिए फ्रान्ति को रामाज को आधिक व्यपस्पा के 
पुनर्गठन से आगे जाना चाहिए। राजनीत्तिक सत्ता के अधिग्रहण माण से, एपित 
और उत्पीड़ित वर्गों के नाम से और उत्पादन के साधनों से निभी रथाशित्व को 
खत्म कर देने से यह जरूरी नही है कि समाज स्व॒तन्त्र हो जाग । 


भाठ 

स्वतन्त्रता के लक्ष्य की प्राप्ति के लिए कम्युनिज्म और सोशलिणम को भाध्यम 
माना जा सकता है। उनसे स्वतन्त्रता का कृद्ष्य प्रापा होगा, इश बात फो 
अनुभव से परखना चाहिए। ऐसी राजनीतिक व्यवस्था और आधिक प्रयौग को, 
जो हाडमाँस के मानव को सामूहिक अहंकार (समष्टि के अहंकार) के अधीन 
बना दे, स्वतन्त्रता प्राप्त करने का माध्यम स्वीकार नहीं क्रिया जा सकता। 
ऐसा सामूहिक अहुंकार राष्ट्र और वर्ग के आधार पर उत्पन्न किया जा सकता है। 
एक ओर यह कहना कि स्व॒तन्त्रता को नध्ट करने से स्वतन्त्रता उत्पप्न होगी, 
असंगत है । इस प्रकार से व्यक्ति की स्व॒तस्प्रता को फाल्पनिक सामूहिक अहकार 
की बलिवेदी पर बलिदान कर दिया जाता है। कोई भी सामाजिक दर्शन अथवा 
समाज के पुननिर्माण की योजना, जिसमे मानव के सा्वभोम सत्ता के अधिवगर 
को मान्यता नही दी जाती और उसकी व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को स्पीकर नहीं 
किया जाता, छूछा आदर है और उस मानव की प्रगति और क्रान्ति के. क्ैय' 
सीमित उपयोगिता ही हो सकती है । 


नौ 
राज्य सभाज का राजनीतिक सगठन है और कम्युनिज्म 
की कल्पना अनुभव से नष्ट हो गयी है। समाज के 


नियोजित अर्थव्यवस्था के लिए भी राजनीतिक तस्त्र का अस्तित्व निश्चित रूप से 
होना ही चाहिए। इस प्रकार के तम्त्र पर नयी व्यवस्था में लोकतान्तिक 
नियन्त्रण के द्वारा ही स्वतन्त्रता को सुरक्षित रखा जा सकेगा। राजनीतिक 
लोकतन्त्र और व्यकित की स्वतन्त्रता के आधार पर उपयोग के लिए उत्पादन को 
नियोजित करना सम्भव हो सकेगा । 


दस 
उत्पादन के साधनों पर राज्य क॑ स्वामित्व और नियोजित अर्थव्यवस्था को अपना 
लेने मात्र से श्रमिक का शोपण अपने आप समाप्त नही हो जाता और न ऐसा 
करने से सम्पत्ति का समान वितरण ही होने लगता है। राजनीतिक लोकतन्त्र 
की अनुपस्थिति मे आथिक लोकतन्त्र स्थापित नहीं किया जा सकता ओर बिना 
आधिक छोकतनत्र के राजनीतिक छोकतन्त्र को ही बनाये रखा जा सकता है। 


ग्यारह 
अधिनायकवादी तानाश्ाही में अपने को लगातार सत्ता मे रसने की प्रवृत्ति होती 
है। राजनीतिक अधिनायकवादी तानाशाही मे कुशलता, सामुदायिक प्रयास और 
सामाजिक प्रगति के नाम पर नियोजित आधिक व्यवस्था मे व्यक्ति की स्वतन्त्रता 
का सम्मान नही किया जाता । ऐसी दक्षा में समाजवादी समाज में छोकतस्त को 
अधिक ऊँचे स्तर पर ले जाने की सम्भावना नहीं रहती । तानाशाही उसके 
पोषित लक्ष्य को नष्ट कर देती है ॥ 


बारह 

ससदीय छोकतनन्‍्त्र की बुराइयाँ भी अनुभव से प्रकट हो चुकी है। इस व्यवस्था में 
जनता की सा्वेभौम सत्ता को प्रतिनिधियों को प्रदत्त-अधिकार के रूप मे दे दिया 
जाता है। लोकतन्त्र को प्रभावशाली बनाने के लिए यह आवश्यक है कि सत्ता 
जमता मे निहित हो और ऐसे साधव होने चाहिए जिनके उपयोग से वह अपने तावंभौम 
सत्ता का प्रभावशाली ढग से उपयोग कर सके । आज की स्थिति मे जनता को कुछ 
अवधि के बाद चुनाव के समय इस अधिकार के उपयोग का अवसर मिलता है। 
नागरिक समष्ठि के हिस्से के रूप में मानव का व्यक्तित्व समाप्त हो जाता है, वह 
मधिकाश समय सभी उद्देश्यों के लिए शक्तिहीन हो जाता है। उनके पास अपने 
सा्वभीम सत्ता के अधिकार के उपयोग का कोई साधन नही है और शासनतन्त्र 
पर स्थायी रूप से उनका अधिकार नही रहता है । 


त्तेरह्‌ मर 
ससदीय लोकतन्त्र की वैधानिक व्यवस्था चे उदारवाद के आदर्शों को खो दिया है। 
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मुक्त व्यापार की आधिक व्यवस्था मानव द्वारा मानव के शोषण को कानूनी मान्यता 
देती है। आधिक व्यक्ति की भावना व्यक्तिवाद के मुक्तिदायी सिद्धान्त के प्रति- 
कूल है। इस भ्रष्ट विचार के स्थान पर यह वात स्वीकार की जानी चाहिए कि 
विवेक मानव का स्वाभाविक गुण है ओर उसमे नंतिकता तभी हो सकती है जब 
वह विवेकी हो । नेतिकता अन्तः चेतना को प्रेरित करती है और अन्तः चेतना 
स्वाभाविक सहज इच्छाओं की चेतना है ओर परिस्थितियों की उस पर प्रतिक्रिया 
होती है। यह यान्त्रिक शारी रिक प्रक्रिया केवल चेतना के आधार पर प्रकट होती 
है। अतः यह विवेक है । 


चोौदह्‌ 

ससदीय लोकतन्‍्त्र का विकल्प अधिनायकवादी तानाश्ाही नहीं है। उसका 
विकल्प संगठित छोकतन्त्र है, जो वेधानिक लोकतान्त्रिक व्यवस्था में नागरिक की 
व्यक्तिगत अशकक्‍तता को समाप्त करती है। ससद को राज्य के ढाँचे का सूच्या- 
त्मक शिखर होना चाहिए, जिसके आधार मे देश भर में सगठित जनसमितियों के 
रूप मे सगठित छोकतन्त्र की इकाइयाँ होनी चाहिए। इस प्रकार समाज के 
राजनीतिक सगठन के रूप में राज्य समस्त समाज के अनुरूप बन जायेगा और 
परिणामस्वरूप राज्य पर स्थायी रूप से छोकतान्त्रिक नियन्त्रण हो जायेगा । 


पन्द्रह्‌ 

क्रान्तिकारी और स्वतन्नता दिलाने वाले सामाजिक दर्शन का मुख्य काम यह है कि 
वह इतिहास के इस आधारभूत सत्य पर जोर दे कि मानव अपने ससार का निर्माता 
है। वह विचारशील प्राणी है भर वह व्यक्ति के रूप में इन गुणो से युक्त है । 
मानव का मस्तिष्क उसका प्रधान उत्पादन का साधन है और उससे सबसे ऋ्रान्ति- 
कारी वस्तु उत्पन्त होती है। क्रान्ति के पहले ऐसे विचारों का होना नितान्त 
आवश्यक है, जो मान्य सिद्धान्तो के आलोचक हो । जब अधिक से अधिक व्यक्ति 
अपनी इस सूजनात्मक शक्ति के प्रति सजग हो जाते हैं और उनमे ससार के पुन- 
निर्माण की अदमनीय प्रेरणा उत्पन्न होती है और विचारो से बे अनुप्राणित होते हैं 
तथा स्वतन्त्र व्यक्तियों के समाज की रचना के आदर्श की भावना अपने मे प्रज्ज्व- 
लित कर छेते हैं तो वे ऐसी स्थितियाँ उत्पन्न कर सकते हैं, जिसमे लोकतम्त्र को 
सम्भव बनाया जा सके ! 


सोलह 
सामाजिक क्रान्ति के तरीके और कार्यक्रम ऐसे होने चाहिए जिनसे सामाजिक 
प्रगति के मौलिक सिद्धान्तो को पुनः छागू किया जा सके । स्वृतन्प्रता और विवेक- 
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सम्मत सहकारी जोवन के सिद्धान्तों की छिक्षा के प्रसार के द्वारा जनता में 
सामाजिक नवजागरण उत्पन्न करने का रढतापूर्वक प्रचार किया जाना चाहिए। 
क्रान्ति की सफलता के बाद सामाजिक-राजनीतिक छोकतान्त्रिक संगठनों के 
आधारभूत संगठनों के माध्यम से नागरिकों को सगठित किया जाना चाहिए । 
सामाजिक क्रान्ति की सफलता के लिए नये तामाजिक जागरण से अनुप्राणित छोगो 
को अधिक से अधिक आवश्यकता पड़ेगी । जनसमितियों के गठन और उनको 
नवजागरण आन्दोहून से सम्बद्ध करने के लिए उनकी जरूरत पड़ेगी । क्रान्ति 
के कार्यक्रम को स्वतन्त्रता, तर्क और सामाजिक समरसता के सिद्धान्त के आधार 
पर विकसित किया जाना चाहिए । उसमें सभी प्रकार के एकाधिकार और 
सामाजिक जीवन के नियमत में निहित स्वार्थों को समाप्त कर दिया जायेगा । 


सत्तरहु 
मौलिक लोकतन्त्र में समाज का आवविक पुनर्गठन होना आवश्यक है जिससे समाज 
में व्याप्त मानव द्वारा मानव के छोपण की सम्भावना को नष्ट किया जा सके । 
समाज के सभी व्यक्तियो की भोतिक आवश्यकताओो को सन्तुष्ठ करना उसकी 
पहली जिम्मेदारी होगी जिससे व्यक्तियों की बौद्धिक और दूसरी मानवीय क्षम- 
ताओ के विकास की सम्भावनाएँ उत्पन्न की जा सके । नये आधिक पुन्गेठन के 
द्वारा मानव के जीवन स्तर को धीरे-धीरे ऊँचा उठाने को सुनिश्चित व्यवस्था की 
जायेगी। मौलिक लोकतान्त्रिक राज्य की यही आधार शिला होगी । स्वतन्त्रता 
के लक्ष्य की और लगातार अग्रसर होने की पहलो शर्ते यह है कि मानव आ्थिक 
रूप से स्वतन्त्र हो । 


अट्ठारह 

नयी सामाजिक व्यवस्था की आ्िक पद्धति मानव की आवश्यकताओ के परिप्रेक्ष्य 
में उपभोग के लिए उत्पादन भौर वितरण पर आश्रित होगी। उसकी राज- 
नीतिक व्यवस्था मे सत्ता को प्रदत्त अधिकार के रूप मे दूसरे को सौंपने की पद्धति 
नही अपनायी जायेगी क्योकि ऐसा करने से जनता को उसके अधिकारो से वचित 
कर दिया जाता है। उसमे समस्त जनता को प्रत्यक्ष रूप से हिस्सा छेने का 
अवसर जनसमितियों के माध्यम से दिया जायेगा । उसकी सस्कृति ज्ञान के 
सावंदेशिक प्रसार और स्युनत्तम नियन्त्रण तथा अधिकतम अवसर प्रदान करने तथा 
वैज्ञानिक और सृजनात्मऊ प्रदृत्तियो को प्रोत्साहन देने पर आश्चित होगी । नये 
समाज की आधारणिला तक॑ और विज्ञान होगा और अनिवार्य रूप से वह समाज 
नियोजित होगा । लेकिन उस योजन] मे व्यक्ति की स्वतन्त्रता ही मुख्य उद्देश्य 
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होगा । नया समाज राजनीतिक, आधिक ओर सास्कृतिक रूप से लोकताम्त्रिक 
होगा । परिणामस्वरूप वह ऐसा लछोकतन्त्र होगा जो स्वय अपनी रक्षा कर सकेगा । 


उन्नोस 

मौलिक लोकतन्त्र, नये स्वतम्त्र ससार के निर्माण के छिए कटिबद्ध, आत्मिक रूप से 
स्वतन्त्र व्यक्तियों के सामूहिक प्रयास से स्थापित किया जायेगा। वे लोग जनता के 
शासक की अपेक्षा उसके मार्गेदशंक, मित्र और दाशनिक होगे । स्वतन्त्रता के 
लक्ष्य के अनुरूप उनका राजनीतिक व्यवहार विवेक पर आश्रित होगा और इसी- 
लिए वह नैतिक होगा । जनता मे स्व॒तन्त्रवा की आकाक्षा बढ़ने से उनके प्रयास 
को बल मिलेगा । अन्ततः मौलिक छोकतान्त्रिक राज्य को जाग्रत जनमते और 
जनता के विवेक जन्य कार्यो से समर्थन मिक्ेगा । मौलिक लोकतान्त्रिक छोगो 
का यह्‌ विचार है कि सत्ता का केन्द्रीकरण स्वतन्त्रता के अनुकूल नही है इसलिए 
मौलिक लोकतान्त्रिक लोग सत्ता के विकेन्द्रीकरण के लक्ष्य को अपनायेगे । 


बीस 

विष्लेपण की अन्तिम बात यह है कि नागरिको की शिक्षा के बिना समाज का ऐसा 
पुनगंठन नही किया जा सकेगा, जो व्यक्ति की स्वतन्त्रता का अतिक्रमण किये बिना 
सबके लिए प्रगति और समृद्धि को छाने मे सहायक हो । जनस्मितियाँ नागरिको 
के लिए राजनीतिक और नागरिक अधिकारो की शंक्षणिक सस्थाओ का काम 
करेंगी । मौलिक लोक़तान्त्रिक राज्य सार्वजनिक जीवन मे ऐसे निरपेक्ष व्यक्तियों 
को ला सकेगा, जो सत्ता निरपेक्ष होगे। शासनतन्त्र में ऐसे लोगों के आने से 
वह किसी वर्ग विद्योप के हितों के लिए शोषण का साधन नहीं बनेगा । आहत्मिक 
दृष्टि से स्वतम्त्र व्यक्तियों के सत्ता में आने से ही गुलामी की श्खलाएंँ तोड़ी जा 
सकेगी और सभी व्यक्तियों के लिए स्वतन्त्रता का नया युग आरम्भ हो सकेगा । 


इबफ्रीस 

मोलिकवाद विज्ञान और सामाजिक सगठन ओर व्यक्ति तथा समष्टि जीवन में 
सुसम्बद्ता छाता है। वह स्वतन्त्रता में नेतिक-बोड़िक और साथ ही साथ 
सामाजिक परिमाय को जोड़ता है । वह सामाजिक प्रगति का व्यापक सिद्धान्त 
प्रस्तुत करता है, जिसमे आधथिक निश्चयवाद का इन्द्वात्मक न्याय और विचारों 
को गतिशीलता को उचित स्थान देकर उनका समावेश किया जाता है। बह 
पद्धति और कार्यक्रम से हमारे समय की साथाजिक ऋत्ति को पूरा करता है । 


बाईस 
मौछिकवाद प्रोटागोरस के उस सिद्धान्त को आधारशभ्रूत मानता है जिसमे कहा गया 
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है कि मातव सभी बातो का मापदण्ड है अथवा मानव जाति का मु मानव 
है (मावसं) । वह स्वतन्प्र व्यक्तियों के भाई-चारे के आधार पर और नैतिक 
ओर आध्यात्मिक रूप से मुक्त मानवों के सामूहिक प्रयास के आधार पर समार 
में नया समाज बनाना चाहता है । 


परिशिष्ट पर टिप्पणी 
आरम्भ में जो सिद्धान्त स्वीकार किये गये ये उनमे 9 और 20 धिद्धान्त निम्न 
प्रकार से थे । 


उप्नोस 

मौलिक लोकतन्त्र का आदर्श आत्मिक रूप से ऐसे स्वतन्त्र ध्यक्तियों की राजनीतिक 
पार्टी द्वारा सामूहिक प्रयास से प्राप्त किया जा सकेगा, जो स्वतन्त्र संसार के 
निर्माण के लिए प्रतिबद्ध हो । ऐसी पार्टी के सदस्य जनता के मार्गेद्शक, मित्र 
और दाशंतिक के रूप में काम करेगे न कि उनके ध्ासको के रूप में। स्वतन्त्रता 
के लक्ष्य के अनुरूप पार्टी का राजनीतिक व्यवहार विवेक और नेतिकता पर 
आधारित होगा । जनता मे ज॑ंसे-जंसे स्वतन्त्रता की आकाक्षा बढ़ेगी व॑ंसे-वंसे 
पार्टी का विकास होगा । पार्टी जाग्रत जनमत के समर्थन और जनता के वुद्धि- 
पूर्वक किये गये कार्यों के परिणामस्वरूप सत्ता मे आयेगी । यह विचार अपनाने 
के कारण कि स्वतन्त्रता और सत्ता का केन्द्रीकरण परस्पर प्रतिकूल बातें है अतः 
पार्टी सत्ता के विकेन्द्रीकरण के लक्ष्य के अनुरूप काम करेगी। इस प्रक्रिया से वह 
राजनीतिक सत्ता प्राप्त करने मे सफल होगी और इसी तक के आधार पर पार्टी 
राजनीतिक सत्ता का विकेन्द्रीकरण करके ऐसी स्थिति मे छे जायेगी जिसमे राज्य 
पूरे समाज के समान हो जाये । 


बीस 

विश्लेषण की अन्तिम बात यह है कि समाज के पुनगेंठन के लिए नागरिकों का उन 
बातों के लिए शिक्षित होना जरूरी है, जो समान प्रगति और समृद्धि में, बिना 
व्यक्तियो की स्वतन्त्रता का अतिक्रमण किये, सहायक हो । मौलिक लोकतान्त्रिक 
राज्य जनता के राजनीतिक और नाग्ररिक अधिकारों की शेक्षणिक सस्था का काम 
करेगा । उसके ढांचे और उसको कार्य पद्धति से सावंजनिक क्षेत्र में लोभ से 
मुक्त व्यक्ति सामने आयेगे । ऐसे व्यक्तियों के समावेश से राज्यतन्त्र किसी वर्ग 
विशेष के हितो की रक्षा के लिए दूसरो के उत्पीडन करने का तन्त्र नही बनेगा। 
केवल आत्मिक रूप से स्वतन्त्र व्यक्ति सत्ता में आने से ही गुछामी की सभी 
खखछाएँ तोड़ी जा सकेंगी और सभी व्यक्तियों के लिए स्वतन्त्रता का नया युग 
आरम्भ हो सकेगा । 
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लेखक परिचय 


औ दी. एम, ताशकुण्डे 


नवमानववाद के दर्शन की आधारभूत संरचना 946 में एम एन. राय द्वारा 
निर्मित की भयी थी । इसका 22 सिद्धास्त-मृत्रों के रूप में प्रकाशन किया ग्रया । 


नवमानववाद के अंकुरण के समय से ही प्रस्तुत पुस्तक के लेखक श्री वी एम 
तारकुण्डे ने इसे अपने अभीष्ठ जीवन-दर्शन के रूप में पहचाता। इसके मूल- 
सिद्धान्त प्रतिपादित किये जाने के समय से छेकर वर्तमान काछावधि मे उनकी यह 
अनुभूति गहरी आस्था में परिणत हो गयी है । नवमानववादी दर्शन श्री तारकुण्डे 
के चिन्तन का अनिवाय॑ अग है और क्योकि उन्होने दीं काल तक स्वयं इस दर्शव 
को जिया है अतः इसके कुछ नये आयाम विकसित हुए है तथा यह समृद्धतर बना 
है। प्रस्तुत कृति मे जहाँ भी तारकुण्डे एम एन. राय के प्रति ऋणी होने का 
आभार व्यक्त करते है, वहा उन्होंने स्वय अपनी भाषा मे अपने निजी जीवन-दर्शन 
के रूप में नवमानवंवाद का विवेचन किया है । 


तवसामववाद कोई वौद्धिक विछास नही है । इसका अभिग्रेत कर्मग्रुत दर्शव बनना 
है, ऐसा दर्शन जो नित्य-प्रति कामो में व्यवहायं हो। यह माक्सवाद के आगे 
का दर्त है । 

यह पुस्तक उनको सम्बोधित है जो इस प्रकार के विचारों एव आदशों की प्रतिमा 
की खोज मे हैँ जो उन्हे वेयक्तिक सन्तुष्टि एव सामाजिक उपयोगिता प्रदान कर 
सके । विशेष रूप से यह उन्हें सम्बोधित है जो सत्ता की राजनीति के जगल में 
न पड कर समाज मे दलित वर्गो के उत्थान के कार्य मे समपित रहना चाहते है। 


श्री वी एम. तारकुण्डे भारत के अप्रतिम व्यक्तियों मे से है। वे सन्‌ 936 मे 
स्वर्गीय एम एन. राय के सम्पर्क मे रहे । उन्होने एम एन. राय द्वारा संस्थापित 
रंडिकल डेमोक्रेटिक पार्टी (आर डी. पी.) के कार्य मे पूरा समय देने के लिए 
सन्‌ 942 भे अपना वकाझरूत का धघा छोड़ दिया । वे 944 से 948 तक 
आर. डी. पी. के महामन्त्री रहे । राय द्वारा यह मन्तव्य प्रकृट करने पर कि 
दरूगत राजनीति बास्तद्िक लोकतन्व की स्थापना एवं उसकी कार्यघीरता में 
उपयोगी सिद्ध नही हो सकती, दिसम्बर 948 मे पार्टी का विसर्जन कर दिया 
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गया। आर. डी. पी. के समापत्र पर उसका नवमानववादी आन्दोछन के रूप में 
खुपान्तरण हो गया जिसमें तारकुण्डे अन्य सहयोगियों के साथ निरन्तर सक्रिय 
भाग लेते रहे । आर. डी. पी, के समाप्त हो जाने पर तारकुण्डे ने बम्बई हाई- 
कोर्ट में पुनः वकाछत आरम्भ कर दी । 957 में वे बम्बई हाईकोर्ट के जज 
नियुक्त हुए। 2 वर्ष बाद 969 में उन्होने इस पद से त्यागपत्र दे दिया एव 
तब से वे भारत के सर्वोच्च न्यायालय में वरिष्ठ वकील के रूप में कार्यरत है । 


श्री तारकुण्डे ।969 से 980 तक रैंडिकल ह्यूमेनिस्ट एसोसिएशन के अध्यक्ष 
रहे। बे अप्रेंछ 970 से “रंडिकलछ ह्यूमेनिस्ट” के सम्पादक हैं जो इससे पूर्व 
कलकत्ता से साप्ताहिक के रूप में प्रकाशित होता था एव सम्प्रति दिल्‍ली से मासिक 
के रूप मे प्रकाशित ह्वो रहा है । 

अप्रैल 974 में थी तारकुण्डे ने भारत में छोकतन्त्र की सुरक्षा करने एवं उसे 
प्रभावशाली बनाने के लिए जयप्रकाध् नारायण के सहयोग से 'जनतन्त्र समाज! 
(सिटीजन्स फार डेमोफ्रेती-सी. एफ डी.) नामक सगठने की स्थापना की । 
जयप्रकाश नारायण जनतन्त्र समाज के प्रथम अध्यक्ष एवं तारकुण्डे उसके महमन्त्री 
बने । वर्तमान में वह जनतन्त्र समाज के अध्यक्ष हैं । 


सितम्बर 976 में पीपूल्स यूनियन फार सिविल लिबर्टीज एण्ड डेमोक्रेटिक 
राइट्स'-पी., यू. सी. एछ. (नागरिक स्वातन्त्य संगठन) की स्थापना हुई जिसके 
जयप्रकाश नारायण अध्यक्ष एवं तारकुण्डे कार्यकारी अध्यक्ष बने । नवम्बर 980 
में पी यू, सी एल. सदस्य बनाने वाली संस्था बनी एवं श्री तारकुण्डे उसके 
अध्यक्ष बने । 

श्री तारकुण्डे इडियन रिनेसा इन्सटीट्यूट के अध्यक्ष है जो कि एम एन राय द्वारा 
सस्थापित एक शोध-संस्थान है। इंडियन रिनेसाँ इन्सटीट्यूट द्वारा मनोनीत 
एक विशेषज्ञ समिति ने 7977 में देश के आथिक विकास के लिए पीपल्स प्छान 
(जन-योजना ) तेयार करके प्रकाशित किया । तारऊुण्डे इस विशेषज्ञ समिति के 
संयोजक रहे । 

श्री तारकुण्डे उन अनेक समितियों के अध्यक्ष रहे जिन्होने कथित झूडी मुठभेडो मे 
अनेक नक्सलवादियों की हत्या करने के आरोपो की जाँच को । वे सो एफ डी. 
द्वारा मबोनीत दो चुनाव-सुधार समितियों के भी सयोजक रहे । 


इन्टरनेशनलछ ह्मेनिस्ट एण्ड. इथिकल यूनियन ने श्री तारकुण्डे को इम्टरनेशनछ 
झमेनिस्ट अवार्ड 978' में प्रदान किया । 
कक 5 बह, 


र24 


